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RESUMO DO DÉCIMO CANTO 


Dá-se a seguir uma descrição resumida de cada capítulo deste Dé- 
cimo 'Canto. O Primeiro Capítulo, que tem sessenta e nove versos, 
narra como Maharaja Pariksit desejava ardentemente aprender sobre 
a encarnação do Senhor Krsna, e também relata como Kamsa matou 
os seis filhos de Devaki devido ao fato de que ele temia ser morto 
pelo oitavo filho dela. O Segundo Capítulo contém quarenta e dois 
versos, descrevendo a entrada da Suprema Personalidade de Deus, 
Krsna, no ventre de Devaki para cumprir Sua missão que consistia 
emmatar Karnsa. Quando o Senhor Krsna estava no ventre de Deva- 
ki, todos os semideuses, encabeçados por Brahma, ofereceram orações 
ao Senhor. O Terceiro Capítulo contém cingiienta e três versos: 
capitulo descreve o aparecimento do Senhor Krsna como Ele 
pai e a mãe do Senhor, compreendendo o aparecimento dEle, ofere- 
ceram orações. Temendo Karnsa, o pai do Senhor levou-a criança 
de Mathurà a Gokula Vrndávana. O Quarto Capítulo contém qua- 
renta e seis versos, que falam de uma profecia feita pela deusa Gan- 
dikà. Após consultar amigos demoniacos, Karnsa começou a matar 
todas as crianças nascidas naquela época; pois achava que isto ser- 
lhe-ia- benéfico. 

O Quinto Capítulo consta de trinta e dois versos, descrevendo 
como Nanda Maháraja realizou a cerimônia do nascimento de Krsna 
e então foi a Mathurã, onde se encontrou com Vasudeva. O Sexto 
Capitulo contém quarenta e quatro versos. Neste-capítúlo, Nanda 
Maharaja, seguindo o conselho de seu amigo Vasudeva, retorna a 
Gokula e, enquanto está a caminho; vê o corpo morto da demónia 
Pútana e fica admirado com o fato de ela ter sido morta por Krsna. 
O Sétimo Capítulo, composto de trinta e sete versos, descreve o en- 
tusiasmo de Maharaja Pariksit-ao ouvir sobre os passatempos in- 
fantis do Senhor Krsna, que matou Sakatásura e Trnavartasura e 
mostrou dentro de Sua boca toda a manifestação cósmica. O Oitavo 
Capítulo contém cingiienta e dois versos, que descrevem o episódio 
em que Gargamuni realiza a cerimônia através da qual 'Krsna e Bala- 
râma recebem Seus nomes e narram como Krsna e Balarâma realizaram 
brincadeiras infantis, engatinhando no chão, tentando caminhar com 
Suas perninhas, roubando manteiga e quebrando os potes. Este-ca- 
pítulo descreve também a visão da forma universal. 
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O Nono Capítulo, que tem vinte e trés versos, descreve como 
Krsna deixou perturbada a Sua mãe enquanto ela batia manteiga. 
Como ela deixou Krsna para cuidar do fogão onde o leite estava 
fervendo, e não permitiu que Ele mamasse em seus seios, Krsna ficou 
muito zangado e quebrou um pote de iogurte, Para castigar seu filho 
travesso, mãe-Yasodã quis amarrá-lO com uma corda, porém, toda 
vez que tentava, não conseguia porque, na hora de dar o nó, a corda 
ficava curta. No Décimo Capítulo, há quarenta-e três versos. Este 
capítulo descreve como Krsna, sob a forma de Dâmodara, derrubou 
asárvores gêmeas Yamalárjuna e como os dois semideuses que esta- 
vam-dentro das árvores foram libertados pela misericórdia de Krsna. 
O Décimo Primeiro Capítulo é constituído de cingiienta e nove versos. 
Este capítulo descreve como Nanda Mahaãraja libertou Krsna das 
cordas, como Krsna mostrou Sua misericórdia a uma vendedora de 
frutas enquanto trocava cereais por frutas, e como Nanda Mahárája 
e outros decidiram sair de Gokulae ir para Vrndávana, onde Krsna 
matou Vatsásura e Bakásura. 

O Capítulo Doze contém quarenta e quatro versos, descrevendo 
os passatempos de Krsna com os vaqueirinhos na floresta e o ani- 
quilamento do demónio Aghásura. O Capítulo Treze contém sessenta 
e quatro versos, descrevendo como Brahmã roubou os bezerros e 
os amigos de Krsna, os vaqueirinhos. Krsna expandiu Seus passatem- 
pos por um ano, assumindo formas exatamente iguais às dos bezer- 
ros e meninos. Dessa maneira, Ele fez Brahmã ficar confuso, e este 
acabou rendendo-se quando sua ilusão dissipou-se. No Décimo Quarto 
Capítulo, há:sessenta e um versos. Neste capítulo, Brahmã oferece 
orações a Krsna após entender plenamente que Ele é a Suprema Pèr- 
sonalidade de Deus. O Décimo Quinto Capítulo contém cingienta 
e dois versos. Este capítulo descreve como Krsna entrou na Floresta 
de Talavana com Balarâma, como Balarâma matou Dhenukasura, 
e:como Krsna protegeu os vaqueirinhos e as vacas dos efeitos vene- 
nosos de Káliya. 

O Décimo Sexto Capítulo contém sessenta e sete versos. Este capí- 
tulo descreve o castigo que Krsna inflige a Kaliya, e também descreve 
as orações oferecidas pelas esposas de Kaliya. No Décimo Sétimo 
Capítulo, existem vinte e cinco versos: Este capítulo descreve por que 
Kaliya entrou no rio Yamunã após deixar seu lar; Nágálaya, uma 
das dvipas, que, de acordo com alguns, corresponde às Ilhas Fi 
Este capítulo também descreve como Garuda foi amaldiçoado por 
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Saubhari Rsi, como os vaqueirinhos, os amigos de Krsna, sentiram- 
se revigorados quando Krsna emergiu do Yamunã,-e como Krsna 
conteve o incêndio da floresta e salvou os habitantes de Vraja, os 
quais estavam adormecidos. 

O Décimo Oitavo Capítulo é composto de trinta e dois versos, 
dando uma descrição de Krsna e Balarâma, de Seus piqueniques 
na floresta, do clima de Vrndavana no verão e na primavera, e do 
episódio em que o Senhor Balarâma mata Pralambásura. O Capítulo 
Dezenove contém dezesseis versos, descrevendo a entrada de Krsna 
na floresta conhecida como Mufijáranya, onde salva os vaqueiri- 
nhos e as vacas de um incêndio e leva-os a Bhândiravana. O Capítulo 
Vinte é constituído de quarenta e nove versos. Este capítulo descreve 
o prazer que Balarâma e Krsna, juntamente com os vaqueirinhos, 
desfrutam na floresta durante a estação das chuvas, e através de 
analogias referentes à estação das chuvas e ao outono, dá várias ins- 
truções. 

O Capítulo Vinte e Um contém vinte versos, que descrevem como 
Krsna, tocando Sua flauta, entrou na floresta de Vrndavana no ou- 
tono, e como Ele atraiu as gopis, que estavam cantando Suas glóri 
O Vigésimo Segundo Capítulo é composto de trinta e oito versos, 
descrevendo como as gopis oraram à deusa Katyãyani para obter 
Krsna como seu esposo e como Krsna, mais tarde, roubou as roupas 
das gopis enquanto elas banhavam-se no Yamunã: O Vigésimo Ter- 
ceiro Capítulo contém cinqienta e dois versos, descrevendo como 
os vaqueirinhos, estando muito famintos, seguiram as orientações de 
Krsna, que lhes instruíra que pedissem aos bráhmanás ocupados em 
realizar yajrias um pouco de alimento para Ele e para eles próprios. 
Apesar do pedido feito pelos meninos, os brãhmanas recusaram-se 
a dar alimento para Krsna e Balaráma, mas as esposas dos bráhma- 
nas concordaram, e por isso Krsna concedeu-lhes Sua misericórdia. 

O Vigésimo Quarto Capítulo contém trinta e oito versos, descre- 
vendo como Krsna desafiou o rei Indra, apesar da posição e do pres- 
tígio de Indra, parando o indra-yajhia e então promovendo a adoração 
de Govardhana. O Vigésimo Quinto Capítulo consta de trinta e três 
versos. Como se descreve neste capítulo, porque o indra-yajhia foi 
interrompido, o rei Indra ficou muito irado, e para matar os habi- 
tantes de Vrndàvana, Vraja, ele inundou toda a área com chuva. 
Krsna, entretanto, aceitou o desafio do rei Indra e, à guisa de guarda- 
chuva, ergueu a Colina de Govardhana para proteger Vrndávana 
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e todas as vacas. O Vigésimo Sexto Capítulo contém vinte e cinco 
versos, descrevendo como Nanda Mahàrája, vendo as extraordiná- 
rias atividades de Krsna, ficou maravilhado:e como entáo narrou a 
todos os vaqueiros toda a história da opuléncia de Krsna, tal qual 
fora prevista por Gargamuni. O Capítulo Vinte e Sete, que contém 
vinte e:oito versos, desereve.como o rei Indra, ao verio poder ilimi- 
tado de Krsna, adorou o Senhor Krsna, que foi inteiramente lavado 
com o leite fornecido pela surabhi e que por isso tornou-se conhecido 
como Govinda. O Vigésimo Oitavo Capítulo contém dezessete versos. 
Neste capítulo, Krsna salva Seu pai, Nanda Maharaja, da custódia 
de Varuna e mostra aos vaqueiros a verdadeira posição de Vaikuntha- 
loka. 

O Vigésimo Nono Capítulo é formado de quarenta e oito versos, 
descrevendo as conversas de Krsna comas :gopis antes de realizarem 
arâsa-lila e como, após o começo da-rãsa-lilã, Krsna desapareceu 
de cena. O Capítulo Trinta contém quarenta e quatro versos, descre- 
vendo como as gopis, estando separadas de Krsna, enlouqueceram 
e começaram a vagar pela floresta em busca dEle. As gopis encon- 
traram-se com Srimati Rádharani, a filha do rei Vrsabhánu, e todas 
vagaram ás. margens do Yamuná, procurando Krsna. O Capítulo 
Trinta e Um contém dezenove versos, descrevendo como as gopis, 
sentindo-se aflitas, esperavam mui: ansiosamente o encontro com 
Krsna, O Capítulo Trinta é Dois é constituído de vinte e dois versos. 
Neste capitulo, Krsna aparece entre as gopis, que, satisfeitas, enchem- 
se de amor extático por Ele, O Capítulo Trinta:e Três contém trinta 
e nove versos. Neste capítulo, Krsna expande-Se em muitas formas 
ecoloca-Se ao lado das gopis, com as quais Ele executa a dança da 
rãsa, Então, todos se banham no rio Yamunã. Também neste capítulo, 
Sukadeva dirime as dúvidas de Pariksit relacionadas com a realização 
da rasa-Irlà. 

O Capítulo Trinta-e Quatro contém trinta e dois versos. Este ca- 
pítulo descreve como; Nanda Maharâja, o pai de Krsna, foi engolido 
por um: grande píton, que fora o semideus Vidyadhara que havia 
sido amaldiçoado por Angirã Rsi. Simultaneamente, Krsna resgatou 
Seu pai e salvou o semideus. O Capítulo Trinta e Cinco é formado 
destrinta e dois versos. Este capítulo descreve como Krsna levava 
as vacas para o pasto é como as gopis cantavam com saudades dEle. 

O Capítulo Trinta e Seis contém quarenta versos. Este capítulo 
descreve o episódio em que Krsna mata Aristâsura. Descreve também 
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Nárada revelando a Kamsa que tanto Râma quanto Krsna eram filhos 
de Vasudeva. Devido a esta revelação, Kamsa providenciou para 
que matassem Ráma e Krsna. Ele enviou seu assistente Kesi a Vrn- 
dávana, e mais tarde incumbiu: Akrúra de trazer Ráma e Krsna até 
Mathurã.'O Capítulo Trinta e Sete consta de trinta e três versos. 
Neste capítulo, Krsna mata o demônio Kesi, Nárada adora Krsna, 
narrando Suas futuras atividades, e Krsna mata o demônio Vyomá- 
sura. O Capítulo Trinta e Oito contém quarenta e três versos. Este 
capítulo descreve como Akrira foi a Vrndavana e.como ele foi rece- 
bido:por Râma-Krsna é Nanda Mahaãraja. O Capítulo Trinta e Nove 
é constituído de cinquenta e sete versos. Este capítulo descreve como 
Ráma e Krsna, tendo sido convidados por Kamsa, partiram em di- 
reção a Mathurã. Enquanto Eles Se acomodavam na quadriga, as 
gopis começaram a chorar, e Krsna enviou um mensageiro para apa- 
ziguá-las. Assim, Ele pôde viajar para Mathurã, A caminho, toda a 
Visnuloka foi mostrada a Akrúra na água do Yamuná. 

O Capítulo Quarenta é formado de trinta versos, nos quais se des- 
erevem as orações de Akrúra. O Capítulo Quarenta e Um, que contém 
cinqúenta e dois versos, descreve a entrada de Ráma e Krsna na ci- 
dade de Mathurà, onde as damas ficaram muito alegres ao verem 
esses dois irmãos. Krsna matou um lavadeiro, glorificou Sudáma e 
deu Sua bênção a Sudâmã. O Capítulo Quarenta e Dois, que contém 
trinta e oito versos, descreve como Krsna libertou Kubjà e como 
quebrou o gigantesco arco de Karnsa e matou aqueles que estavam 
encarregados de vigiar o arco. Assim, Karmsa e Krsna encontraram- 
se. O Capítulo Quarenta e Três é constituído de quarenta versos. 
Fora da arena de esportes de Karnsa, Krsna matou um elefante cha 
mado Kuvalayápida. Depois, Ele entrou na arena e falou com 
nüra. O Capítulo Quarenta e Quatro, que contém cinqüenta e um 
versos, descreve como Krsna e Balarâma mataram os lutadores cha- 
mados Cânúra e Mustika e depois mataram Kamsa e seus oito irmãos. 
Krsna, entretanto, consolou as esposas de Kamsa e Seus próprios 
pai e mãe, Vasudeva e Devaki. 

O Capítulo Quarenta e Cinco contém cinquenta versos. Este capí- 
tulo descreve como Krsna confortou Seu pai e Sua mãe e celebrou 
a coroação de Seu avô Ugrasena. Após prometer aos habitantes de 
Vrndavana que retornaria mui brevemente, Krsna submeteu-Se a 
cerimônias ritualísticas próprias para um ksatriya. Ele aceitou o voto 
de brahmacarya e viveu no guru-kula, onde estudou regularmente. 
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Matando o demónio Pañcajana, Ele recebeu um búzio chamado 
Pañcajanya. Krsna resgatou da custódia de Yamaraja o filho do seu 
guru e devolveu-o a ele. Após oferecer essa guru-daksinã como uma 
retribuição ao Seu preceptor, o Senhor Krsna regressou a Mathurã- 
puri. O Capítulo Quarenta e Seis contém quarenta e nove versos. 
Como se descreve neste capítulo, Krsna enviou Uddhava a Vrndavana 
para apaziguar Seu pai e Sua mãe, Nanda Maharãja e Yasoda. O 
Capítulo Quarenta e Sete contém sessenta e nove versos, descrevendo 
como Uddhava, seguindo a ordem de Krsna, foi confortar as gopis 
e depois retornou a Mathurã. Assim, Uddhava pôde apreciar o 
amor extático que os habitantes de Vrndàvana sentiam por Krsna. 

O:Capítulo Quarenta e Oito contém trinta e seis versos. Este ca- 
pítulo descreve como Krsna satisfez o desejo de Kubja, indo á sua 
casa e desfrutando da companhia dela. Krsna foi entáo á casa de 
Akrúra. Satisfeito com as orações oferecidas por Akrúra, Krsna 
louvou-o muito e enviou-o a Hastináapura para obter informações 
acerca dos Pandavas. O Capítulo Quarenta e Nove é formado de 
trinta e um versos. Como se descreve neste capítulo, Akrúra, seguindo 
as ordens de Krsna, foi até Hastinápura, onde encontrou Vidura e 
Kunti e ouviu-os falar sobre os maus tratos que Dhrtarastra infligia 
aos Pândavas. Conhecendo a fé que os Pandavas depositavam em 
Krsna, Akrúra deu conselhos a Dhrtarastra, e após compreender a 
mente de Dhrtarastra, ele regressou a Mathurá, onde descreveu tudo 
sobre 'a situação existente em Hastinâpura. 

O Capítulo Cinqüenta é formado de cinqüenta e sete versos. Neste 
capítulo, Jarásandha, tendo tomado conhecimento de que seu genro 
Karnsa fora morto, atacou Mathura, na tentativa de matar Ráma e 
Krsna, mas foi derrotado dezessete vezes. Quando Jarasandha estava 
prestes a empreender o décimo oitavo ataque, Kalayavana, tendo 
sido aconselhado por Narada, também atacou Mathurã. Então, 
em meio à água, a dinastia Yadava entrou em um forte, onde viveu 
através do poder místico. Após dar completa proteção à dinastia 
Yadava e confabular com o Senhor Baladeva, o Senhor Krsna emer- 
giu de Dvaáraká. O Capítulo Cinqiienta e Um, que consta de sessenta 
€ trés versos, descreve como Mucukunda matou Kalayavana pelo 
simples ato de lançar-seu olhar sobre ele. 

O Capítulo Cingienta e Dois contém quarenta e quatro versos. 
Neste capítulo, Mucukunda oferece orações a Krsna, e entáo Krsna 
mata todos os soldados de Kalayavana é retorna a Dvarakã com o 
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saque de guerra. Quando Jarâsandha voltou a atacar Mathura, 
Ráma e Krsna, como se o temessem, fugiram para o topo de uma 
montanha, à qual Jarâsandha ateou fogo. Sem serem vistos por Ja- 
rásandha, Krsna e Balarâma pularam da montanha e entraram em 
Dvarakã, que estava cercada pelo mar: Jarâsandha, pensando que 
Krsna e Balarâma haviam sido mortos, regressou com seus soldados 
à sua própria terra, e Krsna continuou a viver em Dvarakã. Rukmi- 
nī, a filha de Vidarbha, sentia-se muito atraída a Krsna, e enviou à 
Krsna uma carta por intermédio de um brahmana. O Capítulo Cin- 
quenta e Três contém cingiienta e sete versos. Atendendo ao pedido 
de Rukmini, Krsna foi à cidade de Vidarbha e raptou-a na presença 
de inimigos tais como Jarâsandha. O Capítulo Cinqiienta e Quatro 
contém sessenta versos. Como se descreve neste capítulo, Krsna der- 
rotou todos os príncipes oponentes e desfigurou o irmão de Ruk- 
mini, Rukmi. Depois, Krsna regressou com Rukmini a Dváraka, 
onde se uniram em casamento regular, Rukmi, entretanto, permane- 
ceu em um lugar conhecido como Bhojakata, cheio de ira contra 
seu cunhado, Krsna. O Capítulo Cingienta e Cinco, composto de 
quarenta versos, descreve o nascimento de Pradyumna, como Pra- 
dyumna foi raptado por Sambarásura, e como Pradyumna mais 
tarde matou Sambarasura e retornou a Dvaraká com sua esposa, 
Ratidevi. 

O Capítulo Cinqüenta e Seis é constituído de quarenta e cinco 
versos. Como se descreve neste capítulo, o rei Satrajit, pela miseri- 
córdia do deus do Sol, recebeu uma jóia chamada: Syamantaka. 
Mais tarde, quando essa jóia foi roubada, Satrájit indevidamente 
passou a desconfiar de Krsna, mas Krsna, para mostrar Sua verda- 
deira posição, recuperou a jóia, e também ganhou a filha de Jâmba- 
van. Krsna mais tarde casou-Se com a filha de Satrájit e recebeu 
um grande dote. Como se descreve no Capítulo Cingiienta e Sete, 
que contém quarenta e dois versos, tanto Balarâma quanto Krsna 
foram a Hastinâpura, após terem ouvido sobre o incêndio ocorri- 
do na casa dos Pandavas, a qual era de laca. Depois que, por insti- 
gacáo de Akrúra e Krtavarma, Satrajit foi morto por Satadhanva; 
Balaráma e Krsna retornaram a Dvaraka. Satadhanvã deixou a jóia 
Syamantaka com Akrúra e fugiu para a floresta. Logo, emboramatasse 
Satadhanva, Krsna não conseguiu reaver a jóia. Enfim, a jóia foi 
descoberta e Akrúra foi presenteado com ela. O Capítulo Cinqüen- 
ta e Oito contém cingiienta-e oito versos. Depois que os Pândavas 
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deixaram de viver incógnitos na floresta, Krsna foi vê-los em Indra- 
prastha. Ele casou-Se então com cinco esposas, encabeçadas por 
Kálindi. Depois que Krsna e Arjuna incendiaram a Floresta Khándava, 
Arjuna recebeu o arco Gândiva. O demônio Maya Dánaya construiu 
uma casa de assembléia para os Pandavas, e Duryodhana. ficou 
muito ressentido. 

O Capítulo Cingiienta e Nove contém quarenta .e cinco versos. 
Neste capítulo, Krsna, a pedido de Indra, mata o demónio Narakà- 
sura, o filho da Terra personificada, juntamente com os associados 
do demónio, encabecados por Mura. A Terra personificada oferece 
oracóes a Krsna e devolve-Lhe toda a parafernália que Narakásura 
roubara. Krsna entáo concede destemor ao filho. de Narakásura e 
casa-Se com dezesseis mil princesas que foram-raptadas pelo demó- 
nio. Também neste capítulo, Krsna pega a planta párijáta nos plane- 
tas celestiais, e narra-se a tolice de Indra e de outros. 

O Capítulo Sessenta é formado de cingiienta e nove versos. Neste 
capítulo, Krsna deixa Rukmini irada com Suas palavras jocosas. 
Krsna apazigua Rukmini, e há- uma- briga de amor entre eles. O Ca- 
pítulo Sessenta e Um consta de quarenta versos. Neste capítulo, vem 
uma descrição dos filhos e netos-de Krsna. Na ocasião do casamento 
de Aniruddha, Balarâma mata Rukmi e quebra os dentes do rei de 
Kalinga. 

O Capítulo Sessenta e Dois contém trinta e três versos, Neste ca- 
pítulo, começa o relato do rapto de Usa, a filha de Bánásura, e dos 
passatempos amorosos entre Usa e Aniruddha. Descreve-se também 
a luta de Aniruddha com Bánásura, e como Bánásura amarrou Ani- 
ruddha, usando uma serpente como lago. O Capítulo Sessenta e 
Três, que contém cinqienta e três versos, descreve como a força 
do Senhor Siva foi derrotada em uma batalha entre Banâsura e os 
Yadavas. A raudra-jvara, tendo sido derrotada pela vaisnava-jvara, 
ofereceu orações a Krsna. Com exceção de quatro, Krsna decepou 
todos os mil bragos de Bána, e assim mostrou-lhe misericórdia. 
Então, acompanhado de Usa e Aniruddha, Krsna retornou a Dvá- 
rakà. 

O Capítulo Sessenta e Quatro contém quarenta e quatro versos. 
Neste capítulo, Krsna liberta de uma maldição o rei Nrga, o filho 
de Iksvàku, e instrui todos os reis, explicando o erro em que alguém 
incorre ao tomar para si indevidamente a propriedade de um brah- 
mana. Em relação à liberação do rei Nrga, há instruções para os 
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Yadavas, que estavam arrogantes e orgulhosos devido à riqueza, à 
opulência, ao gozo e assim por diante. 

O Capítulo Sessenta e Cinco consta de trinta e quatro versos. Como 
se descreve neste capítulo, o Senhor Baladeva, desejando ver Seus 
amigos e parentes, foi a Gokula. Nos meses de caitra e vaisákha, 
nos bosques situados nas redondezas do Yamunã, o Senhor Bala- 
râma realizou o rãsa-rasotsava e as yamunã-karsana lilãs em compa- 
nhia de Suas gopis. 

Como se descreve no Capítulo Sessenta e Seis, que contém qua- 
renta e três versos, Krsna foi até , e então matou Paundraka, 
bem como o amigo deste, o rei de Kasi, e também Sudaksina e outros. 
(Capítulo Sessenta e Sete, formado de vinte e oito versos, descreve 
como o Senhor Baladeva, enquanto desfrutava com muitas moci- 
nhas na montanha Raivataka, aniquilou o extremamente maléfico 
gorila Dvivida, que era irmão de Mainda e amigo de Narakàsura: 

O Capítulo Sessenta e Oito tem cingiienta e quatro versos. Como 
se descreve neste capítulo, ao raptar Laksmaná, a filha de Duryo- 
dhana, Samba, o filho de Jambavati, foi capturado durante uma 
luta com os Kauravas. Para libertá-lo e estabelecer a paz, o Senhor 
Baladeva foi a Hastinápura como um: mediador. Os Kauravas, en- 
tretanto, não aceitaram entrar em acordo, e ao ver a arrogância deles, 
o Senhor Baladeva começou a puxar com Seu arado sua cidade de 
Hastinapura. Os Kauravas, encabecados por Duryodhana, oferece- 
ram orações ao Senhor Baladeva, que então regressou a Dváraka 
com Sámba e Laksmana. 

(O Capitulo Sessenta e Nove contém quarenta e cinco versos. Como 
se descreve neste capítulo, Krsna leva vida familiar com dezesseis 
mil esposas. Mesmo o grande sábio Narada ficou admirado ao ver 
como Krsna, tendo Se expandido em dezesseis mil formas, conduzia 
Sua vida familiar: Assim, Narada ofereceu orações ao Senhor Krsna; 
e Krsna ficou muito satisfeito com ele, 

O Capítulo Setenta, composto de quarenta'e sete versos, descre- 
ve como Krsna desempenhava Suas cerimônias ritualísticas diárias 
€ como libertou os reis presos por Jarásandha. Enquanto o Senhor 
Krsna recebia o mensageiro enviado por esses reis, Nãrada foi ter 
com Krsna e contou-Lhe as notícias dos Pandavas: Nárada infor- 
mou a Krsna que os Pândavas desejavam realizar um sacrificio raja- 
súya, e Krsna concordou em comparecer a ele, mas primeiro quis 
saber-a opinião de Uddhava: deveria Ele ter como prioridade matar 
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o rei Jarásandha ou realizar. o rajasüya-yajria? O Capítulo Setenta 
e Um contém quarenta e cinco versos, descrevendo a felicidade dos 
Pàndavas quando Krsna foi a Indraprastha. Pelo desejo inconcebi- 
vel de Krsna, Jarasandha seria morto, e o rajasiya-yajña seria reali- 
zado por Maharaja Yudhisthira. 

O Capítulo Setenta e Dois é constituído de quarenta e seis versos. 
Ao concordar em realizar o rajasuya-yajña, Krsna deu a Maharaja 
Yudhisthira grande prazer. Este capítulo também descreve o aniqui- 
lamento de Jarásandha, a coroação do seu filho, e a libertação dos 
reis que Jarasandha havia prendido. O Capítulo Setenta e Três contém 
trinta e cinco versos. Após libertar os reis e devolver-lhes poder real, 
o Senhor Krsna foi adorado por Sahadeva, o filho de Jarásandha, 
e então regressou a Indraprastha com Bhima e Arjuna. O Capítulo 
Setenta e Quatro contém cinqiienta e quatro versos. Maháraja Yu- 
dhisthira ofereceu orações a Krsna e prestou-Lhe a primeira adora- 
ção no räjasüya-yajña. Dedicar ao Senhor semelhante honra é o prin- 
cipal dever de todo homem, mas isto foi intolerável para Sisupala, 
o rei de Cedi. Sisupala começou a blasfemar Krsna, que por isso 
decapitou o rei-e concedeu-lhe a salvação chamada saripya-mukti. 
Após a conclusão do sacrificio rájasiiya, Krsna retornou a Dváraka 
com Suas rainhas. O Capítulo Setenta e Cinco consta de quarenta 
versos. ¡Como se descreve neste capítulo, Mahárája Yudhisthira, 
após o rajastiya-vajria, realizou as cerimônias ritualísticas finais, a 
ablução. Duryodhana atrapalhou-se no palácio construído por Maya 
Danava, e então sentiu-se insultado. 

O Capítulo Setenta e Seis contém trinta e três versos, descrevendo 
como Sálva, um dos reis que Krsna derrotou ao raptar Rukmini, 
decidiu varrer do mundo inteiro os Yadavas. Para derrotar os Yadavas, 
Salva adorou o Senhor Siva, que o recompensou com um veículo 
aéreo chamado Saubha. Quando Salva lutou com os Vrsnis, Pra- 
dyumna esmagou o veículo projetado por Maya Danava, mas foi 
atacado pelo irmão de Salva, cujo nome era Dyumãn. Recebendo 
da maca de Dyumán um golpe que o deixou inconsciente, Pradyumna 
foi carregado: pelo seu quadrigário a alguma distância do campo 
de batalha; mais tarde, porém, lamentou o fato de ter sido removido 
do campo de batalha. O Capítulo Setenta e Sete é formado de trinta 
e sete versos. Neste capítulo, Pradyumna recupera-se de seus feri- 
mentos e passa a lutar com Salva. Ao regressar a Dvaraka, vindo 
de Indraprastha, Krsna imediatamente foi ao campo de batalha onde 
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Salva e Pradyumna estavam lutando. Ali, Ele matou Salva, embora 
Sálva estivesse poderosamente equipado 'com armas que produziam 
fenômenos ilusórios. 

O Capítulo Setenta e Oito contém quarenta versos. Como se des- 
creve neste capítulo, um amigo de Salva, chamado Dantavakra, e 
O irmão de Dantavakra, Viduratha, foram mortos por Sri Krsna. 
Ao invés de participar na luta entre os Kauravas eos Pândavas, 
Baladeva, que Se demorara em Dváraka-puri, saiu a viajar pelos lu- 
gares sagrados. Devido ao mau comportamento de Romaharsana, 
Baladeva matou-o em Naimisaranya e apontou seu filho Ugrasravã, 
Sata Gosvami, como orador do Srimad-Bhagavatam, para continuar 
as palestras sobre os Purânas. O Capítulo Setenta e Nove consta 
de trinta e quatro versos. Este capítulo descreve como os brâhmanas 
de Naimisaranya aconselharam Baladeva a expiar-Se da morte de 
Romaharsana. Após matar o demônio chamado Balvala, Baladeva 
viajou e banhou-Se em lugares sagrados até que acabou chegando 
ao campo de batalha de Kuruksetra, onde Bhima e Duryodhana es- 
tavam lutando. Então, regressou a Dvárakã e novamente foi a Nai- 
misáranya, onde instruiu os rsis. Em seguida, partiu com Sua esposa 
Revati. 

O Capítulo Oitenta, composto de quarenta e cinco versos, descreve 
como Sudâmã Vipra, um amigo de Krsna, aproximou-se de Krsna 
em busca de dinheiro e foi adorado por Krsna, que com ele recor- 
dou a infância que tiveram no guru-kula. O Capítulo Oitenta e 
Um contém quarenta e um versos. Este capítulo descreve as conver- 
sas amistosas entre Krsna e Seu amigo Sudâmã. Com muita alegria, 
Krsna aceitou de Sudâmã Vipra um presente de arroz. prensado: 
Ao voltar para casa, Sudâmã Vipraviu que tudo ali era maravilho- 
samente opulento, e louvou a amizade da Suprema Personalidade 
de Deus. Com as dádivas do: Senhor, ele desfrutou de opulência 
material, e mais tarde foi promovido de volta ao lar, de volta ao 
Supremo. 

O Capítulo Oitenta e Dois contém quarenta e oito versos. Este 
capítulo descreve como os Yadavas foram a Kuruksetra devido a 
um eclipse solar e como outros reis falaram-lhes a respeito de Krsna. 
Neste encontro, Krsna satisfez Nanda Maharaja e os habitantes de 
Vyndavana, que também foram para lá. O Capítulo Oitenta e Três 
é composto de quarenta e três versos, descrevendo como as mulhe- 
res reunidas em Kuruksetra ocupavam-se em conversar acerca de 
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Sri Krsna e como Draupadi perguntou a todas as.rainhas.de Krsna 
como elas haviam se casado com Ele. O Capitulo Oitenta e Quatro 
contém setenta e um versos. Como se descreve neste capítulo, quando 
grandes sábios foram ver Krsna-em Kuruksetra, Krsna aproveitou- 
Se desta-oportunidade: para: louvá-los. Porque Vasudeva desejava 
realizar um grande sacrifício naquela ocasião, os sábios aconselha- 
ram-no quanto à adoração a Krsna, a Suprema Personalidade de 
Deus; Depois que o yqj/ia foi realizado, todas as pessoas ali presen- 
tes dispersaram-se rumo às suas respectivas moradas, O Capítulo 
Oitenta e Cinco é-formado de cingiienta' e nove versos. A pedido 
de-Seu pai e de Sua mãe, Krsna, por Sua misericórdia, devolveu- 
lhes-seus filhos mortos, todos os quais libertaram-se. O Capítulo 
Oitenta e Seis contém cinquenta e nove versos. Este capítulo descreve 
como: Arjuna, envolvendo-se numa grande luta, raptou Subhadra. 
Descreve, também, como Krsna foi a Mithila para favorecer Seu 
devoto: Bahulásva e permanecer na casa de Srutadeva, instruindo- 
os sobre o avanço espiritual. 

O Capítulo Oitenta e Sete contém cinqiienta versos, descrevendo 
as orações oferecidas'a Narâyana pelos Vedas. O Capítulo Oitenta 
e Oito é constituído de quarenta versos. Este capítulo descreve como, 
adorando-o Senhor Visnu, os vaisnavas tornam-se trahscendentais 
e então retornam ao lar, retornam ao Supremo. Através da adoração 
aos semideuses, a pessoa habilita-se'a obter poder material, mas este 
capítulo descreve como, no mundo material, um ser vivo: comum 
pode ser favorecido pelo Senhor Sri Krsna, e estabelece que o Senhor 
Visnu' possui mais supremacia do que o Senhor Brahmã e o Senhor 
Siva O Capítulo Oitenta-e Nove contém sessenta e cinco versos, re- 
velando:qual é a melhor entre as deidades materiais. Embora esteja 
entre as trés deidades — Brahma, Visnu e Mahesvara —, Visnu é 
transcendental e supremo. Neste capítulo, também encontramos 
uma descrição de como Krsna e Arjuna foram a Mahákala-pura para 
libertar o filho de um brahmana de Dvárakã e como Arjuna ficou 
admirado. O Capítulo Noventa consta de cinquenta versos. Este ca- 
pítulo faz um resumo das /1/as de Krsna e apresenta a lógica de que 
madhurenasamãpayet, estabelecendo que, em bem-aventurança trans- 
cendental, tudo tem um final feliz. 














CAPÍTULO UM 


O advento do Senhor Krsna: 
Introdução 


O resumo do Primeiro Capítulo é o seguinte. Este capítulo descreve 
como Karnsa, apavorado ao ouvir um presságio segundo o qual ele 
seria morto pelo oitavo filho de Devaki, matou os filhos de Deva- 
ki, um após outro. 

Quando Sukadeva Gosvàmi terminou de descrever a dinastia Yadu, 
bem como as dinastias do deus da Lua e do deus do Sol, Mahãraja 
Pariksit pediu-lhe que falasse a respeito do Senhor Krsna, que apa- 
receu com Baladeva na dinastia Yadu, e narrasse como Krsna desem- 
penhou Suas atividades neste mundo. Krsna é transcendental, disse 
O rei, e portanto, entender Suas atividades é a ocupação das pessoas 
liberadas. Ouvir krsna-lilã é o barco no qual se pode alcançar a meta 
última da vida. Com exceção de matadores de animais ou daqueles 
que preferem praticar suicídio, toda pessoa inteligente deve esforçar- 
se por entender Krsna e Suas atividades. 

Para os Pandavas, Krsna era a única Deidade adorável. Quando 
Maharaja Pariksit estava no ventre de sua mãe, Uttara, Krsna salvou-o 
do ataque da brahma-sastra. Agora, Mahãraja Pariksit pergunta a 
Sukadeva Gosvámi como Sua Onipoténcia Baladeva, o filho de Rohi- 
ni, póde aparecer no ventre de Devaki. Por que Krsna mudou-Se 
de Mathurá para Vrndávana, perguntou o rei Pariksit, e como: Ele 
viveu ali com Seus membros familiares? Que Krsna fez em Mathurá 
e Vrndávana, e por que Ele matou Kamsa, Seu tio materno? Durante 
quantos anos Krsna residiu em Dvarakã, e quantas rainhas Ele teve? 
Maharaja Pariksit fez a Sukadeva Gosvami todas essas perguntas. 
Ele também pediu que Sukadeva Gosvâmi descrevesse outras ativida- 
des de Krsna as quais ele acaso tivesse se omitido de perguntar. 

Quando Sukadeva Gosvâmi começou a falar sobre a consciência 
de Krsna, Mahãraja Pariksit esqueceu-se da fadiga provocada pelo 
seu jejum, Entusiasmado por descrever Krsna, Sukadeva Gosvami 
disse: “Como as águas do Ganges, as descrições das atividades de 
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Krsna podem purificar todo o Universo. O orador, o indagador e 
a audiência — todos se purificam.” 

Certa vez, quando todo o mundo estava atormentado pelo inces- 
sante poder militar dos demônios que agiam como reis, a mãe Terra 
assumiu formato de vaca e aproximou-se do Senhor Brahmã em 
busca de alívio. Compadecido ante a lamentação da mãe Terra, 
Brahma, acompanhado pelo Senhor Siva e outros semideuses, levou 
a mãe Terra, sob sua forma de vaca, à praia do oceano de leite, onde 
ofereceu orações para satisfazer o Senhor Visnu, que em êxtase trans- 
cendental repousa em uma ilha daquele oceano. Brahmã, depois, 
compreendeu o conselho de Mahã-Visnu, que o informou que apa- 
receria na superfície da Terra para mitigar a opressão criada pelos 
demônios. Os semideuses, juntamente com suas esposas, também 
deveriam aparecer na família de Yadu como associados do Senhor 
Krsna para que houvesse bastantes filhos e netos naquela dinastia. 
Conforme o desejo do Senhor Krsna, Anantadeva, como Balarâma, 
apareceria primeiro, ea potência de Krsna, Yogamaya, também apa- 
receria. Brahmã informou à mãe Terra tudo isso, e então regressou 
à sua própria morada. 

Após casar-se com Devaki, Vasudeva retornava ao lar com ela, 
em uma quadriga dirigida por Karnsa, o irmáo dela, quando uma 
voz pressaga chegou aos ouvidos de Karnsa, advertindo-o de que o 
oitavo filho de Devaki matá-lo-ia. Ao ouvir esse presságio, Kamsa 
imediatamente preparou-se para matar Devaki, mas Vasudeva, agindo 
com diplomacia, começou a instruí-lo. Vasudeva enfatizou que não 
seria bom Kamsa matar sua irmã mais nova, especialmente na ocasião 
do seu casamento. Todo aquele que possui corpo material tem de 
morrer, disse-lhe Vasudeva. Toda entidade vida permanece em um 
corpo por algum tempo e então transmigra para outro corpo; infe- 
lizmente, porém, as pessoas deixam-se desencaminhar e aceitam o 
corpo cómo se este fosse a alma. Se alguém, sob esta concepção er- 
rônea, dispõe-se a matar outro corpo, ele é condenado como atroz. 

Como Karmsa não ficou satisfeito com as instruções de Vasudeva, 
Vasudeva arquitetou um plano. Ele prontificou-se a levar para Kamsa 
todos os filhos de Devaki para que Kamsa pudesse matá-los. Por 
que então deveria Karhsa matar Devaki agora? Karnsa aceitou esta 
proposta. No decorrer do tempo, quando Devaki deu à luz um filho, 
Vasudeva levou o bebê recém-nascido‘ para Karsa, que, ao ver a 
magnanimidade de Vasudeva, ficou espantado. Quando Vasudeva 
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deu o filho a Kamsa, Kamsa, mostrando alguma inteligência, disse 
que, como seria morto pelo oitavo filho, por que matar o primeiro? 
Embora Vasudeva não confiasse nele, Karnsa pediu-lhe que levasse 
a criança de volta. Mais tarde, entretanto, depois que Nárada apro- 
ximou-se de Kamsa e revelou-lhe que os semideuses estavam apare- 
cendo nas dinastias Yadu e Vrsni, conspirando para matá-lo, Kamsa 
decidiu eliminar sumariamente todas as crianças nascidas nestas fa- 
mílias, e também decidiu que qualquer criança nascida do ventre 
de Devaki deveria ser morta. Assim, ele capturou e prendeu Deva- 
kī e Vasudeva e matou consecutivamente seis de seus filhos. Nārada 
também havia informado a Kamsa que, em seu nascimento anterior, 
Kamsa fora Kalanemi, um demónio morto por Visnu. Por conseguinte, 
Kamsa tornou-se grande inimigo de todos os descendentes da yadu- 
varhsa, a dinastia de Yadu. Ele chegou ao ponto de capturar e apri- 
sionar seu próprio pai, Ugrasena, pois Kamsa queria reinar sozinho. 

Krsna tem três classes de passatempos — Vraja-lilã, Mathura-lilã 
e Dváraka-lilã. Como já se mencionou, no Décimo Canto: do 
Srimad-Bhagavatam há noventa capítulos, que descrevem todas essas 
lilãs. Os primeiros quatro capítulos descrevem as orações feitas pelo 
Senhor Brahmã, pedindo alívio para a opressão a que a Terra se su- 
jeitava, e também descrevem o aparecimento da Suprema Persona- 
lidade de Deus. Do Capítulo Cinco até o Capítulo Trinta e Nove 
narram-se os passatempos que Krsna executou em Vrndávana. O 
Quadragésimo Capítulo descreve como Krsna desfrutou na água 
do Yamunã e como Akrúra ofereceu orações. Os Capítulos Quarenta 
e Um até o Cinqüenta e Um, onze capítulos, falam dos passatem- 
pos de Krsna em Mathurá, e os Capítulos Cinqüenta e Dois a No- 
venta, trinta e nove capítulos, relatam os passatempos de Krsna em 
Dvárakà. 

Os Capítulos Vinte e Nove a Trinta e Três descrevem a dança de 
Krsna com as gopis, conhecida como rãsa-lilã. Portanto, esses cinco 
capítulos são conhecidos como rása-pañcadhyaya. O Quadragésimo 
Sétimo Capítulo do Décimo Canto é uma descrição conhecida como 
bhramara-gitã. 
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S$rrrajováca 
kathito varhsa-vistãro 
bhavatà soma-süryayoh 
rãjniam cobhaya-varisyanam 
caritam paramüdbhutam 





$rrraja uvaca—o rei Pariksit disse; kathitah—já foi apresentada; 
varnsa-vistârah—uma ampla descrição das dinastias; bhavatã-—por 
Sua Santidade; soma-siiryayoh--do deus da Lua e do deus do Sol; 
üjniam—dos reis; ca—e; ubhaya—ambas; varisyanüm—dos membros 
das dinastias; caritam—o caráter; parama—elevado; adbhutam—e 
maravilhoso. 





TRADUÇÃO 
O rei Pariksit disse: Meu querido senhor, descreveste elaborada- 
mente as dinastias do deus da Lua e do deus do Sol, com o sublime 
e maravilhoso caráter dos seus 





SIGNIFICADO 

No final do Nono Canto, ou seja, no Vigésimo Quarto Capítulo, 
Sukadeva Gosvâmi resumiu as atividades de Krsna. Ele falou como 
Krsna aparecera pessoalmente para aliviar o fardo que oprimia a 
Terra, como Ele manifestara Seus passatempos de pai de família, e 
como, logo após Seu nascimento, Ele transferiu-Se para Sua Vraja- 
bhúmi-lilã. Paríksit Maharaja, sendo um natural devoto de Krsna, 
queria continuar ouvindo a respeito do Senhor Krsna. Portanto, para 
encorajar Sukadeva Gosvami a prosseguir falando acerca de Krsna 
e a fornecer mais pormenores, ele agradeceu a Sukadeva Gosvámi 
por ter descrito as atividades de Krsna resumidamente. Sukadeva 
Gosvâmi dissera: 





Jjato gatah pitr-grhad vrajam edhitârtho 
hatva ripún suta-Satani krtorudarah 

utpâdya tesu purusah kratubhih samije 
atmánam átma-nigamam prathayañ janesu 


“A Suprema Personalidade de Deus, $ri Krsna, conhecido como 
lila-purusottama, apareceu como filho de Vasudeva, mas imediata- 
mente deixou; o lar do Seu pai e foi-a Vrndávana para expandir 
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Suas relações amorosas com Seus devotos íntimos. Em Vrndavana, 
o Senhor matou muitos demônios, e depois regressou a Dvãrakã, 
onde, de acordo com'os princípios védicos, casou-Se com muitas 
esposas que eram'as melhores entre as mulheres; gerou nelas centenas 
de filhos; e realizou sacrifícios para Sua própria adoração e assim 
estabelecer os princípios da vida familiar.” (Bhag. 9.24.66) 

A dinastia de Yadu descendia da família de Soma, o deus da Lua. 
Embora os sistemas planetários estejam organizados de tal modo 
que o Sol vem primeiro, antes da Lua, Pariksit Mahãraja prestou 
mais respeito à dinastia do deus da Lua, a soma-varhsa, porque foi 
na dinastia de Yadu, descendente da Lua, que Krsna apareceu. Na 
ordem real, existem duas diferentes famílias Ksatriyas, uma descen- 
dente do rei do planeta Lua e outra descendente do rei do Sol. Sempre 
que aparece, a Suprema Personalidade de Deus em geral escolhe 
uma família ksatriya porque Ele vem estabelecer princípios religio- 
sos e a vida de retidão. De acordo como sistema védico, a família 
ksatriya é protetora da raça humana. Ao aparecer como Senhor 
Rámacandra, a Suprema Personalidade de Deus encarnou na sitrya- 
varnsa, a família que descende do deus do Sol, e ao aparecer como 
o Senhor Krsna, Ele Se juntou à dinastia Yadu, ou yadu-vamsa, 
que descendia do deus da Lua. No Nono Canto; Vigésimo Quarto 
Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, há uma longa lista dos reis da 
yadu-vamsa. Todos os reis -da soma-varhsa e da sirya-vamsa eram 
grandes e poderosos, e Mahãrãja Pariksit louvou-os muito (râjham 
cobhaya-vamis$yanàm caritam paramâdbhutam). Entretanto, ele queria 
continuar ouvindo sobre a soma-vanisa porque foi nesta dinastia que 
Krsna havia aparecido. 

A morada suprema da: Personalidade de Deus, Krsna; é descrita 
no Brahma-sarnhitã como-a morada onde há cintamani: cintamani- 
prakara-sadmasu kalpavrksa-laksavrtesu surabhir abhipalayantam. 
A Vrndavana-dhama desta Terra é uma réplica dessa mesma mora» 
da. Como se afirma no Bhagavad-gitã (8.20), no céu espiritual há 
outra natureza, que é eternaie transcendental à matéria manifesta e 
imanifesta. O'mundo manifesto pode ser-visto sob a forma-de muitas 
estrelas e planetas, tais como o Sol e a Lua, porém, além deste, 
existe o imanifesto, que é imperceptível âqueles que são corporifica- 
dos. E além desta matéria imanifesta, fica-o reino espiritual, que é 
descrito no Bhagavad-gitã como supremo e eterno. Este reino jamais 
é aniquilado. Embora à natureza material esteja sujeita a repetidas 
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criacóes e aniquilacóes, a natureza espiritual permanece eternamente 
constante. No Décimo Canto do Srimad-Bhagavatam, essa natureza 
espiritual, o mundo espiritual, é descrita como Vrndávana, Goloka 
Vrndavana ou Vraja-dhâma, A descrição elaborada do sloka acima 
mencionado que faz parte do Nono Canto — jato gatah pitr-grhad 
— será apresentada aqui, no Décimo Canto. 


VERSO 2 


y e p 
ma mea Ai giaa | 
aaae Rta sie 3: 19 
yados ca dharma-Silasya 
nitarâm muni-sattama 


tatramsenávatirnasya 
visnor viryáni samsa nah 





yadoh—de Yadu ou a dinastia Yadu; ca—tambén 
sya—que eram estritamente apegados aos principios religiosos; nita- 
rám—altamente qualificados; muni-sattama—ó melhor de todos os 
munis, ó rei dos munis (Sukadeva Gosvámi); tatra—naquela dinas- 
tia; amsena—com Sua expansáo plenária, Baladeva; avatirnasya— 
que apareceu como encarnação; visnoh-—do Senhor Visnu; viryâni— 
as atividades gloriosas; sarhsa-—por favor, descrevei; nah-—para nós. 


TRADUÇÃO 
Ó melhor dos munis, descreveste também os descendentes de Yadu, 
que eram muito piedosos e estritamente fiéis aos princípios reli; 
Agora, se assim o desejares, por favor, descreve as maravilhosas e 
gloriosas atividades do Senhor Visnu, ou Krsna, que, juntamente 
com Baladeva, Sua expansão plenária, apareceu naquela dinastia Yadu. 





SIGNIFICADO 
O Brahma-samhitã (5.1) explica que Krsna é a origem do vismu-tattva. 


i$varah paramah krsnah 
sac-cid-ananda-vigrahah 

anüdir üdir govindah 
sarva-kürana-karanam 
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“Krsna, conhecido como Govinda, é o controlador supremo. Ele 
tem um corpo espiritual eterno e bem-aventurado. Ele é a origem 
de tudo. Ele não tem origem extrínseca, pois Ele é a causa primor- 
dial de todas as causas.” 


yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya 
Jivanti loma-vilajã jagad-anda-nathah 

visnur mahün sa iha yasya kala-viseso 
govindam âdi-purusam tam aham bhajami 


“Os Brahmas, os líderes dos inúmeros Universos, vivem apenas o 
tempo correspondente a uma respiração do Mahã-Visnu. Adoro 
Govinda, 'o Senhor original, sendo que Mahã-Visnu é apenas uma 
porção de uma porção plenária dEle.”' (Bs. 5.48) 

Govinda, Krsna, é a Personalidade de Deus original. Krsnas tu 
bhagavàn svayam. Até mesmo o Senhor Maha-Visnu, que através 
de Sua respiração cria muitos milhões e milhões de Universos, é a 
kalà-visesa, ou a porção plenária de uma porção plenária, do Senhor 
Krsna. Mahã-Visnu é uma expansão plenária de Sankarsana, que, 
por Sua vez, é uma expansão plenária de Náráyana. Nárãyana é 
uma expansão plenária do catur-vyitha, e o catur-vyitha são expan- 
sões plenárias de Baladeva, a primeira manifestação de Krsna, Por- 
tanto, quando Krsna apareceu com Baladeva, todos os visnu-tattvas 
estavam com Ele. 

Maharaja Pariksit pediu a Sukadeva Gosvámi que descrevesse 
Krsna e Suas atividades gloriosas. Outro significado que pode ser 
extraído deste verso é o seguinte. Embora fosse o maior muni, Suka- 
deva Gosvâmi pôde descrever Krsna apenas parcialmente (amsena), 
pois ninguém pode descrever Krsna em Sua totalidade. Está dito 
que Anantadeva tem milhares de cabeças, porém, embora Ele use 
Suas milhares de línguas para tentar descrever Krsna, mesmo assim, 
Suas descrições são incompletas. 
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avatirya yador vamse 
bhagavan bhita-bhavanah 
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krtavan yàni visvatma 
tani no vada vistarát 


avatirya—após descer; yadoh vamsge—na dinastia de Yadu; bhaga- 
vàn—a Suprema Personalidade de Deus; bhúta-bháavanah—que é a 
causa da manifestacáo cósmica; krtavan—executou; yáni—quaisquer 
(atividades); visva-atmà—a Superalma de todo o Universo; tàni— 
todas aquelas (atividades); nah—a nós; vada—por favor, dize; vista- 
rüt—elaboradamente. 

TRADUÇÃO 

A Superalma, a Suprema Personalidade de Deus, Sri Krsna, a 
causa da manifestação cósmica, apareceu na dinastia de Yadu. Por 
favor, fala-me elaboradamente sobre Suas gloriosas atividades e ca- 
ráter, desde o começo até o fim de Sua vida. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras krtavan yâni indicam que'todas as dife- 
rentes atividades que Krsna realizou enquanto estava presente na 
Terra são benéficas para a sociedade humana. Se os religiosos, os 
filósofos e as pessoas em geral simplesmente ouvirem as atividades 
de Krsna, eles libertar-se-ão. Descrevemos diversas vezes que existem 
duas categorias de krsna-kathã, uma delas representada pelo Bhaga- 
vad-gitã, em que Krsna fala pessoalmente sobre Ele próprio, e a 
outra é o Srimad-Bhagavatam, onde Sukadeva' Gosvâmi fala sobre 
as glórias de Krsna. Todo aquele que se torne mesmo levemente in- 
teressado em krsna-kathã alcançará a liberação. Kirtanãd eva krsnasya 
mukta-sangah param vrajet (Bhãg. 12.3.51). Pelo simples fato de 
cantar ou repetir krsna-kathã, qualquer pessoa liberta-se da conta- 
minacáo de Kali-yuga. Caitanya Maháprabhu, portanto, aconselha: 
yare dekha, tare kaha “krsna*-upadesa (Cc. Madhya 7.128). Esta é 
a missáo da consciéncia de Krsna: ouvir sobre Krsna e entáo libertar- 
se do cativeiro material. 





VERSO 4 


gar cda fen wem id 
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nivrtta-tarsair upagiyamanüd 
bhavausadhüc chrotra-mano-"bhiramat 
ka uttamasloka-gunânuvadat 
puman virajyeta vinà pasughnàt 


nivrtta—livres de; tarsaih—luxúria ou atividades materiais; upa- 
glyamánat—que é descrita ou cantada; bhava-ausadhat—que é o 
remédio correto para a doença material; $rotra—o processo de recep- 
ção auditiva; manah—tema próprio para a mente pensar nele; abhi- 
rümüt—das agradáveis vibrações dessa glorificação; kah—quem; ut- 
tamasloka—da Suprema Personalidade de Deus; guna-anuvadát—de 
descrever essas atividades; pumân-—uma pessoa; virajyeta—pode 
omitir-se; vinã-—exceto; pasu-ghnãt-—-ou um açougueiro ou aquele 
que prefere matar sua própria existência. 











sistema parampará; isto é, ela é transmitida de mestre espiritual a 
discípulo. Essa glorificação é saboreada por aqueles que deixaram 
de ficar interessados na falsa e temporária glorificação desta mani- 
ica. As descrições do Senhor são o remédio correto 
onada que se submete a repetidos nm mentos 
emortes. Portanto, quem se negará a ouvir tal glorificação do Senhor, 
exceto alguém que é açougueiro ou aquele que prefere matar seu 
próprio eu? 





SIGNIFICADO 

Na Índia, é prática entre o povo em geral ouvir sobre Krsna, 
quer através do Bhagavad-gitã, quer através do Srimad-Bhágavatam, 
para alívio da doença caracterizada sob à forma de repetidos nasci- 
mentos e mortes. Embora atualmente a Índia esteja em condição 
caída, quando corre a notícia de que alguém falará sobre o Bhagavad- 
gitã ou o Srimad-Bhâgavatam, milhares de pessoas ainda se reúnem 
para ouvir. Entretanto, este verso indica que essa recitação do Bha- 
gavad-gitã e do Srimad-Bhagavatam deve ser feita por pessoas intei- 
ramente livres de desejos materiais (nivrtta-tarsaih). Neste mundo 
material, todos, começando de Brahmã e indo até a formiga insigni- 
ficante, estão cheios de desejos materiais, buscando o gozo dos sen- 
tidos, e todos estão ocupados em gozo dos sentidos, mas quando 
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alguém se entrega a essas atividades, nào pode entender plenamente 
o valor de krsna-katha, seja na forma do Bhagavad-gitã ou do 
Srimad-Bhagavatam. 

Se ouvirmos as glórias da Suprema Personalidade de Deus serem 
narradas por pessoas liberadas, este processo de audição na certa 
nos livrará-do cativeiro das atividades materiais, mas ouvir o Srimad- 
Bhagavatam sendo falado por um recitador profissional não pode 
de'fato ajudar-nos a obter a liberação. Krsna-kathã é muito simples. 
No Bhagavad-gita, afirma-se que Krsna é a Suprema Personalidade 
de Deus. Como Ele próprio explica, mattah parataram nânyat kificid 
asti dhanaiijaya: “Ó Arjuna, não há verdade superior a Mim.” (Bg. 
7.7) Basta compreender este fato — que Krsna é a Suprema Per- 
sonalidade de Deus — para que alguém possa tornar-se liberado. 
Porém, especialmente nesta era, como estão interessadas em ouvir 
o Bhagavad-gitã sendo transmitido por indivíduos inescrupulosos 
que se desviam da apresentação simples do Bhagavad-gitã e distor- 
cem-na para sua satisfação pessoal, as pessoas não conseguem obter 
o verdadeiro benefício. Há grandes eruditos, políticos, filósofos e 
cientistas que falam sobre o Bhagavad-gitã, utilizando o seu próprio 
método deturpado, e as pessoas em geral ouvem-nos, sem estarem 
interessadas em conhecer as glórias da Suprema Personalidade de 
Deus conforme descritas pelo devoto. Devoto é aquele cujo único 
motivo que o leva a recitar o Bhagavad-gità e o Srimad-Bhagavatam 
é prestar serviço ao Senhor. Sri Caitanya Mahaprabhu, portanto, 
aconselha-nos que, para ouvirmos as glórias do Senhor, devemos 
procurar pessoas realizadas (bhãgavata paro diya bhagavata sthane). 
A menos que alguém seja pessoalmente uma alma absorta na ciência 
da consciência de Krsna, nenhum neófito deve aproximar-se dele 
para ouvi-lo falar a respeito do Senhor, pois isto é estritamente proi- 
bido por Srila Sanatana Gosvami, que cita-o Padma Purâna: 











avaisnava-mukhodgirnam 
pütarn hari-kathamrtam 

Sravanarm naiva kartavyam 
sarpocchistamr yathà payah 


Deve-se evitar escutar alguém que nào demonstre comportamento 
vaisnava. O vaisnava é nivrtta-trsna; isto 'é, ele não tem objetivos 
materiais, pois seu único objetivo é pregar a consciência de Krsna. 
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Os pretensos eruditos, filósofos e políticos exploram a importância 
do Bhagavad-gitã, distorcendo seu significado para seus próprios 
propósitos. Portanto, este verso adverte que krsna-kathã deve ser re- 
citado pela pessoa que é nivrtta-trsna. Sukadeva Gosvàmi é o exemplo 
do perfeito recitador do Srimad-Bhagavatam, e Pariksit Maharaja, 
que fez questáo de deixar seu reino e sua familia antes de enfrentar 
a morte, simboliza a pessoa que reúne todas as condições de ouvi- 
lo. Um recitador qualificado do Srimad-Bhãgavatam ministra às 
almas condicionadas o remédio certo (bhavausadhi). O movimento 
da consciência de Krsna, portanto, está empenhado na tentativa de 
treinar pregadores qualificados a recitar o Srimad-Bhagavatam e o 
Bhagavad-gità em todo o mundo, para que, em todas as partes do 
mundo, o povo em geral possa tirar proveito destê movimento e 
assim aliviar-se das três classes de misérias encontradas na existência 
material. 

As instruções do Bhagavad-gitã e as descrições do Srimad-Bhaga- 
vatam são tão agradáveis que quase todas as pessoas que padecem 
as três classes de misérias da existência material desejarão ouvir as 
glórias do Senhor conforme apresentadas nestes livros, e com isto 
poderão beneficiar-se, trilhando o caminho da liberação. Duas classes 
de homens, entretanto, jamais estarão, interessadas em ouvira men- 
sagem do Bhagavad-gitã e do Srimad-Bhagavatam — aqueles que 
estão determinados a cometer suicídio e aqueles determinados; a 
matar vacas e outros animais para satisfazerem suas próprias línguas. 
Embora tais pessoas talvez façam uma exibição, ouvindo o Srimad- 
Bhagavatam em um Bhãgavata-saptâha, isto não passa de outra 
criação dos karmis, que não podem obter nenhum. benefício nesse. 
empreendimento. A palavra pasu-ghnãt é importante a este respeito. 
Pasu-ghna significa “açougueiro”. As pessoas que gostam de reali- 
zar cerimônias ritualísticas para elevarem-se aos sistemas planetários 
superiores tendem a oferecer sacrificios (yajñas), matando animais. 
O Senhor Buddhadeva, portanto, rejeitou a autoridade dos Vedas 
porque era sua missão acabar com o sacrifício de animais, que são 
recomendados nas cerimônias ritualísticas védicas. 


nindasi yajña-vidher ahaha Sruti-jatam 
sa-daya-hrdaya darsita-pasu-ghátam, 
kesava dhrta-buddha-Sarira jaya jagadisa hare 
(Gita-govinda) 
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Muito embora os sacrifícios de animais sejam saricionados nas ceri- 
mônias védicas, os homens que-matam animais nessas cerimônias 
são considerados açougueiros. Os açougueiros não podem interessar- 
se pela consciência de Krsna, pois já estão enamorados da matéria. 
Seu único interesse é desenvolver confortos para o corpo temporário. 


bhogaisvarya-prasaktanám 
tayapahrta-cetasám 

vyavasayütmikà buddhih 
samadhau na vidhtyate 


“Nas mentes daqueles que estáo muito apegados ao gozo dos sentidos 
e à opulência material, e que se deixam confundir por estas coisas, 
não ocorre a determinação resoluta de prestar serviço devocional 
ao Senhor Supremo.” (Bg. 2.44) Srila Narottama dása Thákura diz: 


manusya-janama páiya, radha-krsna ná bhajiya, 
Jâniyã suniyã visa khãinu 


Todo aquele que não é consciente de Krsna e portanto não se ocupa 
no serviço ao Senhor também é pasu-ghna, pois está deliberadamente 
bebendo veneno. Tal pessoa não pode interessar-se por krsna-kathã 
porque ainda deseja gozo dos sentidos materiais; ela não é nivrita- 
trsna. Está dito que traivargikas te purusã vimukhã hari-medhasah. 
Aqueles interessados em trivarga — isto é, em dharma, artha e 
kâma — são religiosos com o propósito de alcançar uma posição 
material com a qual possam obter melhores condições de gozo dos 
sentidos. Essas pessoas estão se matando, permanecendo deliberada- 
mente no ciclo de nascimentos e mortes. Elas não podem interessar- 
se pela consciência de Krsna. 

Para que se promova krsna-kathã, tópicos referentes à consciên- 
cia de Krsna; deve haver um orador e um ouvinte, ambos os quais 
podem interessar-se pela consciência de Krsna caso tenham deixado 
de envolver-se com tópicos materiais. Pode-se de fato ver como essa 
atitude desenvolve-se naturalmente naqueles que são conscientes de 
Krsna. Embora os devotos do movimento da consciência de Krsna 
sejam praticamente rapazotes, eles deixaram de ler jornais, revistas 
e outras publicações materialistas, pois já não se interessam por esses 
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tópicos (nivríta-tarsaih). Eles abandonam por completo o conceito 
de vida corpórea. Nos tópicos relativos a Uttamasloka, a Suprema 
Personalidade de Deus, o mestre espiritual fala, é o discípulo ouve 
com atenção. A menos que ambos estejam livres: de desejos mate- 
riais, eles não podem interessar-se pelos tópicos da consciência de 
Krsna. O mestre espiritual e'o discípulo só precisam entender Krsna, 
porque, pelo simples fato de entender Krsna e falar sobre Krsna, a 
pessoa torna-se um erudito perfeito (yasmin vijhâáte sarvam evam 
vijfiatam bhavati). O Senhor está situado nos corações de todos, e 
pela graça do Senhor, o devoto recebe instruções diretamente do 
próprio Senhor, que diz no Bhagavad-gitã (15.15): 


sarvasya câham hrdi sannivisto 
mattah smrtir jnânam apohanam ca 

vedais ca sarvair aham eva vedyo 
vedánta-krd veda-vid eva caham 


**Eu estou situado nos corações de todos, e é de Mim que vem a lem- 
brança, o conhecimento e o esquecimento. Através de todos os Vedas, 
é a Mim que se deve conhecer; na verdade, sou o compilador do 
Vedanta, e sou aquele que conhece os Vedas.” A consciência de 
Krsna é tão sublime que alguém perfeitamente situado em cons 
cia de Krsna, sob a orientação do mestre espiritual, sente completa 
satisfação lendo krsna-katha, existente no Srimad-Bhagavatam, no 
Bhagavad-gità e em textos védicos semelhantes. Se a simples conver- 
sa sobre Krsna é tão agradável, é fácil imaginar quão estupendo é 
prestar serviço a Krsna. 

Quando o colóquio sobre krsna-kathã ocorre entre um mestre es- 
piritual liberado e seu discípulo, outros também às vezes tiram pro- 
veito ao ouvirem esses tópicos é obtêm o mesmo benefício. Esses 
tópicos são o remédio indicado para-acabar com a repetição de nas- 
cimentos e mortes. O ciclo de repetidos nascimentos e mortes, em 
que alguém vezes e mais vezes assume diferentes corpos, chama-se 
bhava ou bhava-roga. Se alguém, voluntária ou involuntariamente, 
ouve krsna-kathã, sua bhava-roga, a-doença manifesta-sob a forma 
de nascimentos e mortes, decerto parará. Portanto, krsna-katha 
chama-se bhavausadha, o remédio para parar a repetição de nasci- 
mentos e mortes. Os karmis, ou as pessoas apegadas ao gozo dos 
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sentidos materiais, de um modo geral não podem renunciar a seus 
desejos materiais, mas krsna-kathã é um remédio tão potente que, 
se alguém concorda em ouvir krsna-kirtana, decerto livrar-se-á dessa 
doença. Um exemplo prático é Dhruva Mahãraja, que no final de 
sua tapasya estava plenamente satisfeito, Quando o Senhor quis dar- 
lhe uma bênção, Dhruva recusou-a. Svamin krtârtho 'smi varam na 
yace. “Meu querido Senhor”, disse ele, “estou plenamente satisfei- 
to: Não peço nenhuma bênção através da qual: possa obter gozo 
dos sentidos materiais.””. Vemos de fato que até mesmo os rapazes 
e as moças do movimento da consciência de Krsna deixaram de pra- 
ticar maus hábitos com: os quais conviviam há muito tempo, tais 
como sexo ilícito, consumo de carne, intoxicação e jogos de azar. 
Porque a consciência de Krsna é tão potente, chegando a dar-lhes 
satisfação plena, eles perderam o interesse pelo gozo dos sentidos 
materiais. 








VERSOS 5-7 


farra 2 ama 
ARAS: | 
ea Radar 
SARA TRE RAR S I 
Reais DOME, | 
gi gf qa aaa 
AGA A Mt a II |i 
a rasta 
A OA 
E o | 
mamas amp faz ||! 





pitamaha me samare *maranjayair 
devavratâdyàtirathais timingilaih 

duratyayari kaurava-sainya-sagararn 
krtvütaran vatsa-padarn sma yat-plavüh 
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drauny-astra-viplustam: idara mad-angarm 
santâna-bijam kuru-pandavanam 
jugopa kuksim gata àtta-cakro 
mátus ca me yah saranam gatàyah 


viryani tasyakhila-deha-bhajam 
antar bahih púrusa-kála-rúpaih 

prayacchato mrtyum:utámrtam ca 
müyd-manusyasya vadasva vidvan 


pitamahah—meus avós, os cinco Pándavas (Yudhisthira, Bhima, 
Arjuna, Nakula e Sahadeva); me-—meus; samare—no campo de ba- 
talha:de Kuruksetra; amaram-jayaih—com lutadores que, no.campo 
de batalha; poderiam sair vitoriosos sobre os semideuses; devavrata- 
adya—Bhismadeva e outros; atirathaih—grandes comandantes-em- 
chefe; timingilaih-—parecendo o grande peixe timingila, que mui 
facilmente pode devorar tubarões enormes; duratyayam-—muito diff: 
cil de ser atravessado; kaurava-sainya-sâgaram—o oceano de soldados 
Kauravas reunidos; krtva—considerando esse oceano; ataran—cruza- 
ram-no; vatsa-padam-—exatamente como alguém passa por cima 
da pequena pegada de um bezerro; sma--no passado; yat-plavãh-—o 
refúgio sob a forma do barco dos pés de lótus de Krsna; drauni—de 
Asvatthâmã; astra—pela brahmástra; viplustam—sendo atacado e 
queimado; idam-—-este; mat-angam-—meu corpo; santana-bijam—a 
única semente restante, o último descendente da família; kuru-pan- 
davânam—dos Kurus e dos Pandavas (porque fui o único a viver 
após a batalha de Kuruksetra); jugopa—deu proteção; kuksim— 
dentro do ventre; gatah-— estando situado; atta-cakrah—empunharnido 
0 disco; matuh--de minha mãe; ca—também; me--meu; yah—o 
Senhor que; saranam---o refügio; gatayah-—que assumira; viryáni— 
aglorificação das caracteristicas transcendentais; (asya-—dEle (a:Su= 
prema. Personalidade- de. Deus); akhila-deha-bhajam—de todas as 
entidades vivas materialmente corpotificadas; antah bahih—dentro 
€ fora; pürusa—da Pessoa Suprema; Kkala-rüpaih-—sob a forma do 
tempo eterno; prayacchatah—que é ooutorgador; mrtyum-—da 
morte; uta-—assim se diz; amrtam ca—e da vida eterna; mmaya-manu- 
syasya-—-do Senhor, que apareceu como um ser humano comum 
através de Sua própria potência; vadasva—por favor, descreve; 
vidvan—ó orador erudito (Sukadeva-Gosvâmi). 
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TRADUÇÃO 

Subindo para o barco dos pés de lótus de Krsna, meu avô Arjuna 
e outros cruzaram o oceano que o campo de batalha de Kuruksetra 
era, no qual comandantes tais como Bhismadeva pareciam grandes 
peixes que poderiam mui facilmente tê-los engolido. Pela misericór- 
dia do Senhor Krsna, meus avós cruzaram este oceano, que era 
muito difícil de ser atravessado, tão facilmente como alguém passa 
por cima da pegada de um bezerro. Porque minha mãe rendeu-se 
aos pés de lótus do Senhor Krsna, o Senhor, com a Sudarsana-cakra 
na mão, entrou em seu ventre e salvou meu corpo, o corpo do último 
descendente dos Kurus e dos Pândavas, que quase foi destruído pela 
ardente arma de Asvatthâmã. O Senhor $ri Krsna, aparecendo dentro 
e fora de todos os seres vivos materialmente corporificados, através 
de Sua própria potência manifesta sob a forma do tempo eterno 
to é, como Paramátmà e como virãt-rúpa —, deu liberação a 
todos, quer manifestando-Se como a morte cruel, quer como a vida. 
Por favor, ilumina-me, descrevendo Suas características transcenden- 
tais. 














SIGNIFICADO 
Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (10.14.58): 


samásrità ye pada-pallava-plavam 
mahat-padarh punya-yaso murãreh 

bhavâmbudhir vatsa-padam param padam 
padam padam vad vipadàm na tesüm 


“Para aquele que aceitou o barco: dos pés de lótus do Senhor, que 
é o refúgio da manifestação cósmica e é famoso como Murari, ou 
o inimigo do demônio: Mura, o oceano do mundo material é como 
a água contida na pegada de um bezerro. Sua meta é param padam, 
ou Vaikuntha, o lugar onde-não há misérias materiais, e não o lugar 
onde há perigo a cada passo.” 

A pessoa que bu: abrigo nos pés de lótus do Senhor Krsna é 
imediatamente protegida pelo Senhor. Como o Senhor promete no 
Bhagavad-gita (18.66), aham tvam sarva-papebhyo moksa) 
mã sucah: “Eu te libertarei de todas as reações pecaminosas. Não 
temas.” Refugiando-se no Senhor Krsna, a pessoa fica sob a proteção 
mais segura. Logo, quando os Pândavas refugiaram-se nos pés de 
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lótus de Krsna, todos eles colocaram-se no lado seguro do campo 
de batalha de Kuruksetra. Portanto, nos últimos dias de sua vida, 
Pariksit Maharaja sentia-se obrigado a pensar em Krsna. Este é o 
resultado ideal da consciência de Krsna: ante nãrâyana-smrtih. Se 
na hora da morte a pessoa pode lembrar-se de Krsna, sua vida é 
exitosa. Pariksit Maharaja, portanto, devido às suas muitas obriga- 
ções para com Krsna, agiu com inteligência e decidiu pensar constan- 
temente em Krsna durante os últimos dias de sua vida. Krsna salvara 
os Pandavas, os avós de Maharaja Pariksit, no campo de batalha 
de Kuruksetra, e Krsna salvara o próprio Mahàrája Pariksit quando 
este foi atacado pela brahmástra de Asvatthama. Krsna agiu como 
o amigo e a Deidade adorável da família Pandava. Ademais, como 
se não bastasse o contato pessoal de Krsna com Pandavas, Krsna 
é a Superalma de todas as entidades vivas, e Ele dá liberação a todos, 
mesmo que alguém não seja devoto puro. Kamsa, por exemplo, não 
era absolutamente um devoto, mas Krsna, após matá-lo, deu-lhe a 
salvação. A consciência de Krsna é benéfica para todos, quer alguém 
seja um devoto puro ou um não-devoto. Esta é a glória da consciência 
de Krsna. Considerando isto, quem deixaria de refugiar-se nos pés 
de lótus de Krsna? Neste verso, Krsna é descrito como maya-manu- 
sya porque Ele desce exatamente como um ser humano. Diferente- 
mente dos karmis, ou seres vivos comuns, Ele não é obrigado a vir 
até aqui; ao contrário, Ele aparece por intermédio de Sua própria 
energia interna (sambhavamy âtma-miyayã) simplesmente para favo- 
recer as almas condicionadas e caídas. Krsna sempre está situado 
em Sua posição original como sac-cid-ananda-vigraha, e todo aquele 
que Lhe prestar serviço também se situará em sua identidade espiri- 
tual original (svarüpena vyavasthitih). Esta éa perfeição máxima 
da vida humana. 
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devakyã garbha-sambandhah 
kuto dehüntararn vina 
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rohinyüh—de Rohinidevi, a mãe de Baladeva; tanayah—o filho; 
proktah—é famoso; râmah-—Balarâma; sankarsanah-—Balarâma é 
exatamente Sankarsana, a primeira Deidade no grupo quádruplo 
(Sankarsana, Aniruddha, Pradyumna e Vásudeva); tvaya—por ti 
(foi dito assim); devakyah—de DevakI, a máe de Krsna; garbha-sam- 
bandhah—ligado ao ventre; kutah—como; deha-antaram—transfe- 
réncia de corpos; vind—sem. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Sukadeva Gosyâmi, já explicaste que Sankarsana, 
o qual pertence à segunda expansão quádrupla, apareceu como o 
filho de Rohini chamado Balaràma. Se Balaràma não foi transferido 
de um corpo a outro, como é possível que primeiramente Ele esti- 
vesse no ventre de Devaki e depois no ventre de Rohini? Por favor, 
explica-me isto. 


SIGNIFICADO 
Eis uma pergunta espe mente própria para compreender Bala- 
râma, que é o próprio Sankarsana. Balarâma é famoso como o filho 
de Rohini, entretanto, sabe-se também que Ele era filho de Devaki. 
Pariksit Mahãraja queria entender o mistério através do qual Bala- 
râma era filho tanto de Devaki quanto de Rohini. 





VERSO 9 
sara ata a qr: 
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kasmān mukundo bhagavān 
pitur gehãd vrajam gatah 

kva vàsam jnatibhih sardham 
krtavàn satvatàm patih 


kasmát—por que; mukundah—Krsna, que pode conceder a libera- 
ção a todos; bhagavün—a Suprema Personalidade de Deus; pituh— 
de Seu pai (Vasudeva); gehat—de casa; vrajam—a Vrajadháma, 
Vrajabhúmi; gatah—foi; kva—onde; vasam—Se instalou para viver; 
Jñatibhih—Seus parentes; sardham—com; Krtavan—fez isto; satva- 
tâm patih—o mestre de todos os devotos vaisnavas. 
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Por que Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, deixou a casa 
de Seu pai, Vasudeva, e Se transferiu para a casa de Nanda, em Vrn- 
davana? Onde foi que o Senhor, o mestre da dinastia Yadu, viveu 
com Seus parentes em Vrndávana? 


SIGNIFICADO 

Estas são perguntas sobre o roteiro de Krsna. Logo após Seu nas- 
cimento na casa de Vasudeva em Mathura, Krsna transferiu-Se a 
Gokula, no outro lado do Yamunã, e após alguns dias, mudou-Se 
com Seu pai, mãe e outros parentes para Nanda-grâma, Vrndávana 
Maharaja Pariksit estava muito ansioso por ouvir sobre as ativida- 
des que Krsna realizou em Vrndavana. Todo este Canto do Srimad- 
Bhagavatam está repleto das atividades executadas em Vrndâvana e 
Dvaraka. Os primeiros quarenta capítulos descrevem os afazeres de 
Krsna em Vrndávana, e os cinquenta seguintes descrevem as ativida- 
des de Krsna em Dvaáraká. Maharája Pariksit, para satisfazer seu 
desejo de ouvir a respeito de Krsna, pediu a Sukadeva Gosvâmi que 
descrevesse essas atividades com todos os pormenores. 





VERSO 10 
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vraje vasan kim akaron 
madhupuryàm ca kesavah 

bhrataram câvadhit kamsam 
máãtur addhãtad-arhanam 


vraje—em Vrndávana; vasan—enquanto residia; kim akarot— 
que fez Ele; madhupuryam—em Mathurá; ca—e; Kesavah—Krsna, 
o matador de Ke$i; bhrataram—o irmáo; ca—e; avadhit—matou; 
kamsam—Kamsa; mátuh—de Sua máe; addha- -diretamente; a-tat- 
arhanam—que não era absolutamente sancionado pelos sâstras. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Krsna viveu tanto em Vrndávana quanto em Mathurá. 
Que fez Ele por lá? Por que Ele matou Kamsa, o irmão de Sua 
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máe? Semelhante aniquilamento náo é absolutamente sancionado nos 
Sastras. 


SIGNIFICADO 
O tio materno, o irmão da mãe, está no mesmo nível do pai. 
Quando um tio materno não tem filho, seu sobrinho legalmente 
herda sua propriedade. Portanto, por que Krsna matou diretamente 
Karisa, o irmão de Sua mãe? Maharaja Pariksit estava muito curioso 
de conheçer os fatos relativos a isto. 


VERSO 11 


aaa a a afani: | 
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deham münusam ásritya 

kati varsàni vrsnibhih 
yadu-puryàrn sahüvátsit. 

patnyah katy abhavan prabhoh 


deham—corpo; münusam-—exatamente como um homem; 4sri- 
tya—aceitando; kati varsáni—quantos anos; vrsnibhih—na companhia 
dos Vrsnis, aqueles quenasceram na família Vrsni; yadu-puryam—em 
Dvaraka, na residência dos Yadus; saha-—com; avaisit—o Senhor 
viveu; patnyah—esposas; kati—quantas; abhavan—havia; prabhoh— 
do Senhor. 


TRADUÇÃO 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, não tem corpo mate- 
rial, no entanto, Ele aparece como um ser humano. Quantos anos 
Ele viveu com os descendentes de Vrsni? Com quantas esposas Ele 
Se casou, e durante quantos anos Ele viveu em Dvãrakã? 


SIGNIFICADO 
Em muitas passagens, descreve-se a Suprema Personalidade de 
Deus como sac-cid-ânanda-vigraha, possuidor de um corpo espiri- 
tual bem-aventurado. Seus traços físicos são narãkrti, isto é, exata- 
mente como os de um ser humano. Aqui, repete-se a mesma idéia 
com as palavras mânusam àsritya, que indicam que Ele aceita um 
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corpo exatamente igual ao de um homem. Em toda parte, confir- 
ma¿se que Krsna jamais é nirakâra; ou desprovido de forma. Sua 
forma é exatamente como a de um ser humano. Quanto a isto não 
há dúvida 


VERSO 12 


ua ad Rg menfe | 
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etad anyac ca sarva me 
mune krsna-vicestitam 

vaktum arhasi sarvajña 
Sraddadhünüya vistrtam 


etat—todos esses pormenores; anyat ca—e outros também; sarvam— 
tudo; me—a mim; mune—ó grande sábio; krsna-vicestitam—as ati- 
vidades do Senhor Krsna; vaktum-—de descrever; arhasi—és capaz; 
sarva-jfia—porque conheces tudo; Sraddadhânãya-—porque não sou 
invejoso, mas deposito toda a fé nEle; vistrtam-—nos mínimos por- 
menores. 

TRADUÇÃO 

Ó grande sábio, conhecedor de tudo sobre Krsna, por favor, d 
creve em pormenores todas as atividades sobre as quais indaguei e 
também aquelas sobre as quais não perguntei, pois tenho plena fé 
e estou muito ansioso por ouvi-las. 








VERSO 13 
Agfa gal AÑ am d 
ss E 


naisâtiduhsaha ksun mam 
tyaktodam api bâdhate 

pibantart tvan-mukhaâmbhoja- 
cyutam hari-kathâmrtam 


na—nào; esa-—tudo' isto; ati-duhsahd—extremamente difícil «de 
suportar; ksut—fome; mám—a mim; tvakta-udam-—mesmo após 
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deixar de beber água; api—também; badhate—não incomoda; piban- 
tam-—enquanto bebo; tvat-mukha=ambhoja-cyutam—que emana 
de'tua boca de lótus; hari-kathá-amrtam—o néctar dos tópicos rela- 
tivos a Krsna. 


TRADUCAO 
Por causa do voto que fiz ao estar prestes a morrer, deixei até 
mesmo de beber água, todavia, como estou bebendo o néctar dos 
tópicos relacionados com Krsna, que flui da boca de lótus de Sua 
Santidade, minha fome e sede, que sáo extremamente difíceis de su- 
portar, não podem incomodar-me. 








IGNIFICADO 

Como maneira de preparar-se para enfrentar a morte em sete 
dias, Mahãraja Pariksit deixou completamente de comer e beber 
Como um ser humano, ele decerto estava faminto e sedento, e portanto, 
Sukadeva Gosvàmi talvez achasse melhor parar de narrar os tópicos 
transcendentais referentes a Krsna; porém, apesar do seu jejum, 
Maharaja Pariksit não estava absolutamente fatigado. “A fome e 
asede decorrentes do meu jejum não me perturbam", disse ele 
“Certa vez, quando eu sentia muita sede, fui ao asrama de Samika 
Muni para beber água, maso muni não a forneceu. Portanto, en- 
volvi seu ombro com úma serpente morta, e por isso fui amaldiçoado 
pelo'menino brahmana. Agora, entretanto, tenho muita disposição. 
Não estou nada perturbado pela minha fome e sede.” Isto indica 
que, embora na plataforma material haja perturbações provocadas 
pela fome e pela sede, na plataforma espiritual não há fenômenos 
tais como fadiga. 

O mundo inteiro está sofrendo devido à sede espiritual. Todo ser 
vivo é Brahman, ou alma espiritual, e precisa de alimento espiritual 
para satisfazér sua fome e sede. Infelizmente, entretanto, o mundo 
desconhece por completo o néctar de krsna-kathã. O movimento 
da consciência de Krsna, portanto, é uma dádiva para os filósofos, 
religiosos e pessoas em geral. Decerto, há uma atração fascinante em 
Krsna e em krsna-kathã. Portanto, a Verdade Absoluta chama-se 
Krsna, o mais atrativo. 

A palavra amrta é também uma importante referência à Lua, e 
a palavra ambuja significa “lótus”. O agradável luar e a agradável 
fragrância do lótus combinavam-se para dar prazer a todos os que 
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ouviam krsna-katha fluir da boca de Sukadeva Gosvámi. Segundo 
se afirma: 


matir na krsne paratah svato và 
mitho "bhipadyeta grha-vratanam 

adanta-gobhir visatàm tamisram 
punah punas carvita-carvananam 


“Devido aos seus sentidos descontrolados, as pessoas demasiada- 
mente apegadas à vida materialista progridem rumo às condições in- 
fernais e repetidamente mastigam aquilo que já foi mastigado, Mesmo 
que instruídas pelos outros, ou mesmo que se valham de seus próprios 
esforços, ou inclusive mediante uma combinação de ambos os pro- 
cessos, elas jamais sentem inclinação por Krsna,” (Bhag. 7.5.30) 
No momento atual, toda a sociedade humana está ocupada na ativi- 
dade de mastigar o mastigado (punah punas carvita-carvanânâm). 
As pessoas estão dispostas a submeterem-se a mr(yu-sarhsãra-vart- 
mani, nascer em uma forma, morrer, aceitar outra forma e nova- 
mente morrer. A fim de acabar com estes repetidos nascimentos e 
mortes, krsna-kathã, ou a consciência de Krsna, é absolutamente 
necessária. Porém, enquanto não: ouvir krsna-kathã de uma alma 
realizada como Sukadeva Gosvâmi, pessoa alguma poderá saborear 
o néctar de krsna-katha, que. põe termo a toda a fadiga material, 
nem desfrutar de bem-aventurança da existência: transcendental. 
Em relação ao movimento da consciência de Krsna, realmente vemos 
que aqueles que saborearam o néctar de krsna-kathã perdem todos 
os desejos materiais, ao passo que aqueles que não entendem Krsna 
ou krsna-kathã consideram a vida consciente de Krsna como “'lava- 
gem cerebral” e “controle da mente”. Enquanto os devotos desfrutam 
de bem-aventurança espiritual, os não-devotos ficam surpresos de 
que os devotos tenham se esquecido dos anseios materiais. 








VERSO 14 


qa sas 
Ta fre q an 
eras: A ATA SAA 1 
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ql md a 
ÍA ARA: LR! 


súta uyaca 
evam nisamya bhrgu-nandana sadhu-vadam 
vaiyasakih sa bhagaván atha visnu-rátam 
pratyarcya krsna-caritam kali-kalmasa-ghnarn 
vyahartum arabhata bhagavata-pradhánah 


sütah uvüca—Süta Gosvàmi disse; evam-—assim; nisamya—ouvin- 
do; bhrgu-nandana-—ó filho'da dinastia de Bhrgu, Saunaka; sadhu- 
vàdam-—perguntas piedosas; vaiyasakih. Sukadeva Gosvami, o filho 
de Vyasadeva; sah—ele; bhagavan—o poderosíssimo; atha—assim; 
visnu-ratam—a Pariksit Maharaja, que sempre estava protegido por 
Visnuy pratyarcya—oferecendo-lhe respeitosas reverénc krsna- 
caritam-—tópicos referentes ao Senhor Krsna; Kali-kalmasa-ghnam— 
que diminuem os problemas desta era de Kali; vyahartum-—a descrever; 
ürabhata—comecou; bhagavata-pradhünah—Sukadeva Gosvàmi, o 
principal entre Os devotos puros. 











TRADUÇÃO 
Süta Gosvámi disse: Ó filho de Bhrgu [Saunaka Rsi], após ouvir 
as perguntas piedosas formuladas por Mahárája Pariksit, Sukadeva 
Gosvâmi, o mais respeitável devoto, o filho de Vyásadeva, agradeceu 
ao rei com muito respeito. Então, começou a discorrer sobre tó) 
cos relativos a Krsna, que são o remédio para todos os sofrimentos 
desta era de Kal 











SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras krsna-caritarh kali-kalmasa-ghnam indicam 
que as atividades do Senhor Krsna são na certa a maior panacéia 
para todas as misérias, especialmente nesta era de Kali. Afirma-se 
que em Kali-yuga as pessoas têm vidas muito curtas, e são desprovidas 
de cultura em que haja consciência espiritual. Se alguém demonstra 
algum interesse em cultura espiritual, é desencaminhado por muitos 
svâmis e yogis farsantes que não ligam para krsna-kathã. Portanto, 
a maioria das pessoas é desafortunada e perturbada por muitas cala- 
midades. Srila Vyasadeva preparou o Srimad-Bhâgavatam a pedido 
de Nãrada Muni para dar alívio ao sofrimento da população desta 
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era (kali-kalmasa-ghnam). O movimento da: consciência de Krsna 
está seriamente ocupado em iluminar as pessoas através dos agradá- 
veis tópicos do Srimad-Bhügavatam. Em todo o mundo, a mensa- 
gem do Srimad-Bhagavatam e do Bhagavad-gitã está sendo aceita 
em todas as esferas de vida, especialmente nos círculos avançados 
e educados. 

Neste verso, Srila Sukadeva Gosvami é descrito como: bhagavata- 
pradhânah, ao passo que Maharaja Pariksit é descrito como visnu- 
rütam. Ambas as palavras tém o: mesmo significado; isto é, Maharaja 
Pariksit era grande devoto de Krsna, e Sukadeva Gosvámi também 
era uma grande pessoa santa e um grande devoto de Krsna. Encon- 
trando-se para apresentar krsna-kathã, eles dão grande alívio à hu- 
manidade sofredora. 





anarthopasamam sáksád 
bhakti-yogam adhoksaje 

lokasyajanato vidvams 
cakre sátvata-samhitám 


“As misérias materiais da entidade viva, que não são inerentes a ela, 
podem ser diretamente mitigadas através deum processo unitivo, o 
serviço devocional. Porém, a massa de pessoas não sabe disso, e 
portanto o erudito Vyasadeva compilou esta literatura védica, o 
Srimad-Bhagavatam, que está relacionada com a Verdade Supre- 
ma.” (Bhãg. 1.7.6) O povo em geral desconhece que a mensagem do 
Srimad-Bhàgavatam pode fazer toda a sociedade húmana'ficar alivia- 
dadas dores de Kali-yuga (kali-kalmasa-ghnam). 


VERSO 15 
AT qa 
ara fa fama | 
aa ra AAA tuti 
Sri-Suka uvüca 
samyag vyavasitã buddhis 
tava rájarsi-sattama 
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vasudeva-kathayâm te 
yaj jata naisthiki ratih 


sri-sukah uvaca—Sr1 Sukadeva Gosvámi disse; samyak—comple- 
tamente; vyavasita—fixa; buddhih—inteligéncia; tava—de Vossa 
Majestade; râja-rsi-sattama-—ó melhor dos rájarsis, reis santos; vasu- 
deva-kathãyâm-—em ouvir sobre os tópicos de Vásudeva, Krsna; te— 
tua; yat—porque; jatá—desenvolvida; naisthiki—sem cessar; ratih— 
atração ou serviço devocional extático. 





TRADUÇÃO 
Srila Sukadeva Gosvâmi disse: Ó Majestade, ó melhor de todos 
os reis santos, porque és muito atraído aos tópicos de Vasudeva, 
decerto tua inteligência está firmemente fixa em compreensão espiri- 
tual, que é a única verdadeira meta da humanidade, Porque esta 
atração é incessante, ela com certeza é sublime. 








SIGNIFICADO 

Krsna-kathã é compulsória para o rãjarsi, ou líder executivo do 
governo. Isto também é mencionado no Bhagavad-gitã (imarm rájar- 
sayo viduh). Infelizmente, entretanto, nesta era o poder de gover- 
nar está sendo pouco a pouco tomado por homens de terceira ou 
quarta classe que não têm compreensão espiritual, e portanto a'so- 
ciedade:está se degradando bem depressa. Os líderes executivos do 
governo devem compreender krsna-kathã, pois se não for assim, 
como as pessoas serão: felizes e como ficarão aliviadas das dores 
da vida-material? Aquele que fixou sua mente em consciência de 
Krsna deve ser tido como possuidor de inteligência muito aguda para 
conhecer o valor da vida. Maharaja Pariksit era rájarsi-sattama, o 
melhor de todos os reis santos, e Sukadeva Gosvâmi era muni-sattama, 
o melhor dos munis. Ambos eram elevados devido ao seu interesse 
comum por krsna-kathã. A posição sublime do orador e da audiên- 
cia será muito bem explicada no próximo verso. Krsna-kathã é tão 
vivificante que Maharaja Pariksit esqueceu-se de todas as coisas 
materiais, inclusive de seu-conforto pessoal em-relagáo a comer e 
beber. Este é um exemplo de como o movimento da consciéncia de 
Krsna deve espalhar-se por todoo mundo para colocar tanto o orador 
quanto a audiéncia na plataforma transcendental e levá-los de volta 
ao lar, de volta ao Supremo. 
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VERSO 16 


A ga gal fé) 
RARE Aaa wem IA 


vasudeva-kathã-prasnah 
purusams trin punàti hi 

vaktãrarh pracchakar srotrras 
tat-pada-salilam yathá 


vasudeva-kathã-prasnah--perguntas sobre os passatempos € carac- 
terísticas de Vàasudeva, Krsna; purusan-—pessoas; trin—trés; punüti— 
purificam; hi—na verdade; vaktüram-—o orador, tal como Sukadeva 
Gosvàmi; pracchakam—e um ouvinte interrogador, tal como Maha- 
raja Pariksit; Sroffn—e, acompanhando-os, aqueles.que escutam 
os tópicos; tat-pada-salilam yatha—exatamente como o mundo in- 
teiro é purificado pela água do Ganges que emana do dedáo do pé 
do Senhor Visnu. 


TRADUÇÃO 
O Ganges, que emana do dedão do pé do Senhor Visnu, purifica 
os três mundos, os sistemas planetários superior, intermediário e in- 
ferior. Igualmente, quando alguém faz perguntas sobre os passatem- 
pos e características do Senhor Vasudeva, Krsna, três variedades 
de homens purificam-se: o orador ou pregador, aquele que pergunta, 
eo público ouvinte. 





SIGNIFICADO 

Está dito que tasmãd gurum prapadyeta jijniâsuh Sreya uttamam 
(Bhãg. 11:3.21). Os que estão interessados em compreender temas 
transcendentais e:alcancar.a meta da vida devem aproximar-se do: 
mestre espiritual genuíno: Tasmãd gururh prapadyeta.'Todos devem 
render-se a tal guru, que-pode dar informação correta sobre: Krsna. 
Aqui, Mahãrãja Pariksit rende-se à personalidade certa, Sukadeva 
Gosvâmi, para iluminar-se-em vasudeva-katha: Vasudeva é a Perso- 
nalidade de Deus original, que tem ilimitadas atividades espirituais. O 
Srimad-Bhagavatam é um registro dessas atividades, e o Bhagavad- 
gitã é a mensagem falada pessoalmente por Vasudeva. Portanto, 
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como o movimento da consciéncia de Krsna está repleto de vasudeva- 
kathà, qualquer um que ouca, qualquer um que se una ao movimento 
e qualquer um que pregue, purificar-se-á. 


VERSO 17 


qa | 


A aa apri aruit a 0 toll 


bhúmir drpta-nrpa-vyaja- 
daityânika-satâyutaih 

ükrüntà bhüri-bhàrena 
brahmàünam saranam yayau 


bhümih-—màe - Terra; drpta—arrogantes; | nrpa-vydja—fazendo- 
se passar por reis, ouw o supremo poder personificado do Estado; 
daitya—dos demônios; anika—de falanges militares de soldados; 
sata-ayutaih—ilimitadamente, por muitas centenas de milhares; dkrân- 
tü—estando sobrecarregada; bhitri-bhãrena—por um desnecessário 
fardo de poder bélico; brahmânam-—ao Senhor Brahma; saranam — 
para refugiar-se; yayau-—foi. 








TRADUÇÃO 
Certa vez, quando estava sobrecarregada por centenas e milhares 
de'falanges militares de vários demônios presunçosos que se faziam 
passar por reis, a mãe Terra aproximou-se do Senhor Brahmã em 
busca de alívio. 


SIGNIFICADO 
Quando o mundo está sobrecarregado por excessivos arranjos 
militares e quando osvreis demoníacos se apresentam como líderes 
executivos do Estado, este fardo ocasiona O aparecimento da Suprema 
Personalidade de Deus. Como o Senhor diz no Bhagavad-gitã (4.7): 


yadà yadà hi dharmasya 
glanir bhavati bharata 

abhyutthanam adharmasya 
tadatmanarh srjamy aham 
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“Sempre e onde quer que haja um' declínio na prática religiosa, ó 
descendente de Bharata, e o predominante aumento da irreligião 
— nesse momento, Eu próprio apareço.” Ao tornarem-se ateistas 
ímpios, os habitantes desta Terra assumem condições animalescas 
de cães e porcos, e assim sua única ocupação é latir uns para os 
outros. Isso é dharmasya glâni, afastar-se da meta da vida. Na vida 
humana, deve-se alcançar a perfeição máxima, a consciência de 
Krsna, mas quando a população é ímpia e os presidentes ou reis or- 
gulham-se excessivamente de seu poder militar, a atividade deles é 
lutar e aumentar a força militar de seus respectivos Estados. Hoje 
em dia, portanto, parece que cada Estado vive atarefado em fabricar 
armas atômicas para preparar-se para uma terceira guerra mundial, 
Esses preparativos certamente são desnecessários; eles refletem o 
falso orgulho dos líderes do Estado.'A verdadeira obrigação do líder 
executivo é zelar pela felicidade da massa de pessoas, treinando-a 
em consciência de Krsna, nos diferentes setores da vida. Câtur: 
varnyam mayà srstam guna-karma-vibhügasah (Bg. 4.13). O lider 
deve treinar a população como bráhmanas, ksatriyas, vaisyas e 
Stidras, e ocupá-la nos diversos oficios, ajudando-a assim a progredir 
rumo á consciéncia de Krsna. Ao contrário, entretanto, os ladrões 
e assaltantes disfarçados de protetores organizam um sistema eleito- 
ral, e em nome da democracia, chegam ao poder por bem ou por 
mal e exploram os cidadãos. Mesmo há um tempo bem remoto, os 
asuras, pessoas desprovidas de consciência de Deus, tornaram-se li- 
deres do Estado, e agora isto voltou a acontecer. Os vários Estados 
do mundo estão preocupados em armar-se de força militar. Ás vezes, 
eles destinam sessenta e cinco por cento da arrecadação governamen- 
tal para este propósito. Porém, por que deveria ser gasto dessa ma- 
meira o dinheiro que o povo conseguiu a duras penas? Devido à 
atual situação do mundo, Krsna desceu sob a formado movimento 
da consciência de Krsna. Isso é completamente natural, pois, sem 
o movimento da consciência de Krsna, o mundo não pode ser paci- 
fico nem feliz. 





VERSO 18 


Neri: | 
sofa ded eumd AAA NL 
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gaur bhütvüsru-mukhi khinnà 
krandanti karunarn: vibhoh 

upasthitantike tasmai 
vyasanam samavocata 


gauh—a forma de uma vaca; bhütvà—assumindo; asru-mukhi— 
com: lágrimas nos olhos; khinna—muito aflita; krandanti—choran- 
do; karunam—súplice; vibhoh—do Senhor Brahma; upasthitd—apa- 
receu; antike—diante; tasmai-—a ele (Senhor Brahmã); vyasanam— 
sua aflição; samavocata-—apresentou. 





TRADUÇÃO 
A mãe Terra assumiu a forma de uma vaca. Muito aflita e com 
lágrimas nos olhos, ela apareceu diante do Senhor Brahmã e falou- 
lhe sobre seu infortúnio. 


VERSO 19 


AHD qqeqmüu sz Simm Ed 
emma. ar RRA: SN 


brahmã tad-upadhãryâtha 
saha devais tayā saha 

jagâma sa-tri-nayanas 
tiram ksira-payo-nidheh 


brahmã-—o Senhor Brahmã; tat-upadhãrya—compreendendo tudo 
corretamente; atha-—em seguida; saha—com; devaih—os semideu- 
ses; taya: saha=com a mãe Terra; jagâma-—aproximou-se; sa-tri- 
nayanah—com o Senhor Siva, que tem três olhos; tiram-=da praia; 
ksira-payah-nidheh—do oceano de leite. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, tomando conhecimento da aflição por que passava 
a mãe Terra, o Senhor Brahmã, com a mãe Terra, o Senhor Siva e 
todos os outros semideuses, aproximou-se da praia do oceano de leite. 
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SIGNIFICADO 

Após compreender a precária situagáo da Terra, o Senhor Brahmá 
primeiramente visitou os semideuses encabeçados pelo Senhor Indra, 
que estão encarregados dos vários afazeres deste Universo, e o Senhor 
Siva, que é responsável pela aniquilação. Mas a manutenção e a 
aniquilação ocorrem perpetuamente, sob a ordem da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Como se afirma no Bhagavad-gità (4.8): pari- 
tranaya südhünàürn vinasaya ca duskrtâm. Aqueles que obedecem 
às leis de Deus são protegidos por diferentes servos e semideuses, 
ao passo que os rebeldes são aniquilados pelo Senhor Siva. O Senhor 
Brahma primeiramente encontrou-se com todos os semideuses, in- 
cluindo o: Senhor. Siva. Entáo, juntamente com a'máe: Terra, elés 
dirigiram-se á praia do oceano de leite, onde o Senhor Visnu repousa 
muma ilha branca, Svetadvipa. 


VERSO 20 


WX Wen STAR RR gum | 
gei gorama Irà ame Roll 


tatra gatvà jagannütham 
deva-devara vrsakapim 

purusam purusa-süktena 
upatasthe samâhitah 


tatra—lá (na praia do oceano de leite); gatva—após irem; jagan- 
nátham—ao senhor de todo o Universo, o Ser Supremo; deva-devam— 
0 supremo Deus de todos os deuses; vrsakapim—a Pessoa Suprema, 
Visnu, que sustenta a todos e mitiga os sofrimentos de todos; puru- 
sam—a Pessoa Suprema; purusa-süktena—com o mantra védico co- 
nhecido como Purusa-sükta; upatasthe—adoraram; samahitah —com 
plena atenção. 

TRADUÇÃO 

Após alcançarem a praia do oceano de leite, os semideuses adora- 
ram a Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Visnu, o mestre 
de todo o Universo, o supremo Deus de todos os deuses, que mantém 
a todos e mitiga o sofrimento de todos. Com muita atenção, recitando 
os mantras védicos conhecidos como Purusa-sikta, eles adoraram 
o Senhor Visnu, que repousa no oceano de leite. 
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SIGNIFICADO 

Os semideuses, tais como-o Senhor Brahmã, o Senhor Siva, o rei 
Indra, Candrae Súrya, são todos subordinados à Suprema Persona- 
lidade de Deus: Além dos semidenses, na sociedade humana também, 
há muitas personalidades influentes que supervisionam diversas ati- 
vidades: e empreendimentos. O Senhor Visnu, entretanto, é o Deus 
dos deuses (paramesvara). Ele é parama-purusa, o Ser Supremo, 
Paramãtmã. Como se confirma no Brahma-samhita (5.1), isvarah 
paramah krsnah sac-cid-ananda-vigrahah: “Krsna, conhecido como 
Govinda, é o controlador supremo. Ele tem um corpo espiritual eterno 
e bem-aventurado.” Ninguém é igual à Suprema Personalidade de 
Deus ou maior do que Ele, que portanto é descrito aqui com muitas 
palavras: jagannatha, deva-deva, vrsakapie purusa. Confirma também 
a supremacia do Senhor Visnu esta afirmação do Bhagavad-gitá 
(10,12) proferida por Arjuna: 


param brahma param dhâma 
pavitrarh paramam bhaván 

purusam sásvatam divyam 
üdi-devam ajam vibhum 


“Sois definitivamente o Brahman Supremo, a morada e purificador 
supremos, a Verdade Absoluta e a eterna pessoa divina. Sois o 
Deus primordial, transcendental e original, e sois a beleza náo-nascida 
e onipenetrante.” Krsna é adi-purusa, a Personalidade de Deus origi- 
nal (govindam adi-purusat tam aharh bhajami). Visnu é uma expansão 
plenária do Senhor Krsna, e todos os visnu-tattvas são paramesvara, 
deva-deva. 





VERSO 21 
fere MIRATE z | 
WE dteft 3 eene qu 
mara ada om, fita, UR 2) 


giram samádhau gagane samiritam 
nisamya vedhas tridasan uvaca ha 
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güm paurusim me $rnutamaràh punar 
vidhiyatàm asu tathaiva má ciram 


giram—uma vibração de palavras; samâdhau-—em transe; gaga- 
ne—no céu; samiritâm-—proferidas; nisamya--ouvindo; vedhah-—o 
Senhor Brahma; tridasan—aos semideuses; wvaca—disse; ha—oh 
gâm-—a ordem; paurusim-—recebida da Pessoa Suprema; me—de mir 
S$rnuta—por favor, ouvi; amarüh—ó semideuses; punah—novamen- 
te; vidhiyatam—executai; asu—imediatamente; tathã eva-—bem assim; 
má—náo; ciram—percais tempo: 











TRADUÇÃO 
Enquanto em transe, o Senhor Brahmã ouviu as palavras do Senhor 
Visnu vibrando no céu. Então, ele disse aos semideuses: Ó semideu- 
ses, prestai atenção à ordem que vos transmito da parte de Ksirodaka- 
Sayi Visnu, a Pessoa Suprema, e executai-a fielmente e sem demora. 


SIGNIFICADO 

Parece que pessoas competentes que entram em transe podem 
ouvir as palavras da Suprema Personalidade de Deus. A ciência mo- 
derna nos dá telefones, pelos quais podem-se ouvir vibrações sono- 
ras vindas de um lugar distante. Igualmente, embora outras pessoas 
não possam ouvir as palavras do Senhor Visnu, o Senhor Brahmã 
é capaz de ouvir em seu íntimo as palavras do Senhor. Isto é con- 
firmado no. começo do Srimad-Bhagavatam (1.1.1): tene brahma 
hrdã ya adi-kavaye. Adi-kavi é o Senhor Brahma. No começo da 
criação, o Senhor Brahma recebeu em seu coração (Ardã) as instru- 
ções do conhecimento védico conforme transmitidas pelo Senhor 
Visnu. O mesmo principio é confirmado neste ensejo. Enquanto es- 
tava em transe, Brahmã foi capaz de ouvir as palavras de Ksirodaka- 
Sayi Visnu, e falou aos semideuses a mensagem do Senhor. Do mesmo 
modo, no começo, Brahmã primeiro recebeu 'no âmago do coração 
o conhecimento védico a ele dado pela Suprema Personalidade de 
Deus. Em ambos os casos, 'o mesmo processo foi usado para trans- 
mitir a mensagem ao Senhor Brahmã. Em outras palavras, embora 
o Senhor, Visnu fosse invisível mesmo ao Senhor Brahma, este pôde 
ouvir as palavras do Senhor Visnu através do coração. A Suprema 
Personalidade de Deus é invisível mesmo ao Senhor Brahma, toda- 
via, Ele desce a esta Terra e torna-Se visível ao povo em geral. Esta 
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acáo decerto é decorrente de Sua misericórdia imotivada, mas os tolos 
e os não-devotos pensam que Krsna é uma pessoa histórica comum. 
Como pensam que o Senhor é uma pessoa ordinária como eles, estes 
são descritos como midha (avajânanti mam miúdhah). A misericór- 
dia imotivada da Suprema Personalidade de Deus é desprezada por 
essas pessoas demoníacas, que não podem entender as instruções 
do Bhagavad-gitã e portanto distorcem-nas. 


VERSO 22 
ga Seg o oe 


RARA | 
ao qa mta 
ERR tata GR IRRI 


puraiva pumsàvadhrto dharà-jvaro 
bhavadbhir amsair yadusüpajanyatàm 

sa yavad urvya bharam isvaresvarah 
sva-kala-Saktya ksapayam$ cared bhuvi 


purá—mesmo antes disto; eva—na verdade; purisã-—pela Supre- 
ma Personalidade de Deus; avadhrtah—com certeza era conhecida; 
dharã-jvarah-—a aflição que reina sobre a Terra; bhavadbhih-—por 
vós próprios; arsaih--expandindo-vos como porções plenárias; ya- 
dusu—na família do rei Yadu; upajanyatàm-—nascei e aparecei ali; 
sah-—Ele (a Suprema: Personalidade de Deus); vávat-—enquanto; 
urvyah—da Terra; bharam-—o fardo; isvara-isvarah—o Senhor dos 
senhores; sva-kála-Saktyã--através de Sua própria potência, o fator 
tempo; ksapayan—diminuindo; caret—deve locomover=se; bhuvi— 
sobre a superfície da Terra. 








TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã informou aos semideuses: Antes de apresentar- 
mos nosso pedido 'ao Senhor, Ele já estava ciente da aflição reinan- 
te na Terra. Conseqiientemente, enquanto o Senhor, sob a forma 
do tempo, estiver Se movimentando sobre a Terra para aliviar sua 
carga através de Sua própria potência, todos vós, semideuses, deveis 
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aparecer através de porções plenárias como filhos e netos na família 
dos Yadus. 
SIGNIFICADO 
Como se afirma no-Brahma-sarhitã (5.39): 


ramadi-múrtisu kala-niyamena tisthan 
nānāvatāram akarod bhuvaneşu kintu 

krsnah svayam samabhavat paramah pumán yo 
govindam adi-purusam tam aha bhajámi 


“Adoro a Suprema Personalidade de Deus, Govinda, que sempre 
Se apresenta em várias encarnações, tais como: Ráma, Nrsimha e 
também em muitas subencarnações, mas que é a Personalidade de 
Deus original, conhecido como.Krsna, e que também encarna pes- 
soalmente.”” 

Neste verso do Srimad-Bhagavatam, encontramos as: palavras 
puraiva purnsâvadhrto dhará-jvarah. A palavra pumsa refere-se a 
Krsna, que já estava ciente do fato de que o mundo inteiro sofria 
devido ao aumento no número de demônios. Sem levarem em conta 
o poder supremo da Personalidade de Deus, os demônios definem 
a sismesmos como reis e presidentes independentes, e assim criam 
perturbações, aumentando seu poder militar. Quando essas perturba- 
ções ficam muito intensas, Krsna aparece. Também hoje em dia, 
vários Estados demoniacos em todo o mundo estão aumentando seu 
poder militar de muitas maneiras, e tornam'a vida totalmente angus- 
tiante, Portanto, Krsna apareceu através do Seu nome, no movimento 
Hare Krsna, que certamente diminuirá a opressào que paira sobre 
o mundo. Os filósofos, os religiosos e opovo-em geral devem levar 
este movimento muito a sério, pois os planos e projetos humanos nào 
ajudarão a trazer paz à Terra. O som transcendental Hare Krsna 
não é diferente da pessoa Krsna. 


náma cintamanih krsnas 
caitanya-rasa-vigrahah 
púrnah Suddho nitya-mukto 
"bhinnatyan nàma-nüminoh 
(Padma: Purana) 


Não há diferença entreo som Hare Krsna e Krsna em pessoa. 
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VERSO 23 


WAR UT AAA ON E 
añora Rami amaa AT: I 


vasudeva-grhe saksád 
bhagaván purusah parah 

janisyate tat-priyürtharn 
sambhavantu sura-striyah 


vasudeva-grhe—na casa de Vasudeva (qué será. o pai de Krsna 
quando o Senhor aparecer); saksat—=pessoalmente; bhagaván—a Su- 
prema Personalidade de Deus, que tem plena potência; purusah=a 
pessoa original; parah—-que é transcendental; janisyate--aparecerá; 
tat-priya-artham—e para Sua satisfação; sambhavantu—devem nascer; 
sura-striyah—todas as esposas dos.semideuses. 





TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, Sri Krsna, que tem plena pó- 
tência, aparecerá pessoalmente como o filho de Vasudeva. Portanto, 
todas as esposas dos semideuses também devem aparecer para satis- 
fazé-10. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (4.9), o Senhor diz que tyaktvã dehar punar 
janma naiti màm eti: após abandonar o corpo material, o devoto 
do Senhor retorna ao lar, retorna ao Supremo. Isto significa que o 
devoto primeiramente é transferido ao Universo específico onde o 
Senhor, naquele momento, está presente para manifestar Seus passa- 
tempos. Existem inúmeros Universos, e a cada momento, o Senhor 
está aparecendo em um desses Universos. Portanto, Seus passatem- 
pos chamam-se nitya-lilã, passatempos eternos. O aparecimento do 
Senhor como uma criança na casa de Devaki acontece continuamente 
em Universos sucessivos: Portanto, o devoto é primeiramente trans- 
ferido àquele Universo específico onde os passatempos do Senhor 
estão sendo realizados. Como se afirma no Bhagavad-gitã, mesmo 
que não complete o curso do serviço devocional, o devoto desfruta 
de felicidade nos planetas celestiais, onde vivem as pessoas mais pie- 
dosas, e depois nasce na casa de um suci ou $rimán, um brahmana 
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piedoso ou um vaisya rico (Sucinárm srimatam gehe yoga-bhrasto 
"bhijayate). Logo, um devoto puro, mesmo que não tenha conseguido 
executar todo o seu serviço devocional; é transferido ao sistema pla- 
netário superior, onde residem as'pessoas piedosas. Dali, se:seu ser- 
viço devocional completar-se, esse devoto será transferido ao lugar 
onde estão acontecendo os passatempos do Senhor. Nesta passagem, 
afirma-se que sambhavantu sura-striyah. Sura-stri, as mulheresresi- 
dentes nos planetas celestiais, receberam essa ordem de aparecer na 
dinastia de Yadu, em Vrndãvana, pára enriquecer os passatempos 
do Senhor Krsna. Essas sura-stri, quando enfim estivessem treinadas 
à viver com Krsna, seriam transferidas à Goloka Vrndàvana origi- 
nal. Durante os passatempos que Krsna desempenharia neste mundo, 
as sura-stri deveriam aparecer de diferentes maneiras e em diversas 
famílias para dar prazer ao Senhor, a fim de que estivessem comple» 
tamente treinadas antes de ir à eterna Goloka Vrndavana. Com a 
associagáo do Senhor Krsna, seja em Dvaáraka-puri, Mathurá-puri ou 
Vrndavana, elas na certa retornariam ao lar, retornariam ao Supremo. 
Entre as sura-strí, as mulheres residentes dos planetas celestiais, há 
muitas devotas, tais como a mãe da encarnação em que Krsna apa- 
rece como Upendra. Essas mulheres devotadas foram convocadas 
nesse ensejo. 











VERSO 24 


MAA: RA A! 
aq aña E e PR IR 


vasudeva-kalanantah 
sahasra-vadanah svarãt 

agrato bhavitã devo 
hareh priya-cikirsaya 


vasudeva-kalã anantah—a expansão plenária do Senhor Krsna co- 
nhecida como Anantadeva ou Sankarsana Ananta, a encarnação 
onipenetrante do Senhor Supremo; sahasra-vadanah—tendo milha- 
res de capelos; svarat—plenamente independente; «agratah—antes; 
bhavita—aparecerá; devah—o Senhor; .«hareh—do Senhor Krsna; 
priya-cikirsaya—com o desejo de agir para o prazer. 
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TRADUÇÃO 
A principal manifestação de Krsna é Sankarsana, que é conheci- 
do como Ananta. Ele é a origem de todas as encarnações dentro 
deste mundo material. Antes do aparecimento do Senhor Krsna, esse 
Sankarsana original aparecerá como Baladeva, simplesmente para 
satisfazer o Supremo Senhor Krsna em Seus passatempos transcen- 
dentais. 





SIGNIFICADO. 

Sri Baladeva é a própria Suprema Personalidade de Deus. Em su- 
premacia; ele iguala a Divindade Suprema, contudo, onde quer que 
Krsna apareca, Sri Baladeva vem como Seu irmão, ora mais velho, 
ora-mais novo. Quando Krsna advém, todas as Suas expansões ple- 
nárias e outras encarnações aparecem com Ele. Isso é elaboradamente 
explicado no Caitanya-caritâmrta. Dessa vez, Baladeva apareceria 
antes de Krsna, como irmão mais velho de Krsna. 


VER 


Aaa rl a A a | 
mka share aa RRA RU 


visnor maya bhagavatí 

yaya sammohitam jagat 

adistá prabhunamsena 
karyarthe sambhavisyati 


O 25 








visnoh mãyã—a potência da Suprema Personalidade de Deus, 
Visnu; bhagavati—em nível de igualdade com Bhagavân e portanto 
conhecida como Bhagavati; yaya—por quem; sammohitam—cativa- 
dos; jagat—todos os mundos, tanto materiais quanto espirituais; 
adista—sendo ordenada; prabhunã-—pelo mestre; amsena—com 
seus diferentes fatores potenciais; kãrya-arthe—para realizar tarefas; 
sambhavisyati—também apareceria. 





TRADUÇÃO 
A potência do Senhor, conhecida como visnu-mayã, que está em 
nível de igualdade com a Suprema Personalidade de Deus, também 
aparecerá com o Senhor Krsna. Essa potência, agindo com diferentes 
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poderes, cativa todos os mundos, tanto materiais quanto espirituais. 
A pedido do seu mestre, ela aparecerá com suas diferentes potên- 
cias para executar o trabalho do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Parasya Saktir vividhaiva sriiyate (Svetasvatara Upanisad 6.8). 
Os Vedas dizem que as potências da Suprema Personalidade de 
Deus são chamadas por diferentes nomes, tais como pogamayã e 
mahamaya. Em última análise, entretanto, a potência do Senhor é 
una, exatamente como a potência elétrica é una, embora possa agir 
tanto para esfriar quanto para aquecer. A potência do Senhor age 
nos mundos espiritual e material. No mundo espiritual, a potência 
do Senhor funciona como yogamáya, e no mundo material, a mesma 
potência atua como mahamãyã, exatamente como a eletricidade fun- 
ciona tanto -num aquecedor quanto num refrigerador. No mundo 
material, essa potência, funcionando: como mahāmäyå, age sobre 
as almas condicionadas para privá-las cada vez mais de servigo devo- 
cional. Afirma-se que yaya sammohito jiva atmanarh trigunatmakam. 
No mundo material, a alma condicionada julga-se um produto: de 
triguna, Os três modos da natureza material. Este conceito de vida 
écorpóreo. Por associarem-se com as três gunas da potência material, 
todos se identificam com seus corpos. Um pensa que é brahmana, 
outro, que é ksatriya, e O outro, que é vaisya ou $adra. Na verda- 
de, porém, ninguém é brâhmana, ksatriya, vaisya ou Siidra; todos 
são partes integrantes:do Senhor Supremo (mamaivársah), porém; 
como está coberta pela energia material, mahamayã, a pessoa assume 
essas diferentes identificações. Entretanto, ao libertar-se, a alma con- 
dicionada sabe que ela é serva eterna de Krsna. Jivera 'svariipa* 
haya—krsnera “nitya-dãsa'. Quando ela chega a essa posição, a 
mesma potência, agora agindo como yogamáya, ajuda-a a purificar- 
se progressivamente e a empregar sua energia a serviço do Senhor. 

Em qualquer caso; quando a alma é condicionada ou liberada, o 
Senhor é Supremo. Como se afirma no Bhagavad-gitã (9:10), mayã- 
dhyaksena prakrtih súyate sa-carâcaram: é obedecendo à ordem da 
Suprema Personalidade de Deus que a energia material, mahamaya, 
age sobre a alma condicionada: 








prakrteh kriyamánani 
gunaih karmáni sarvasah 
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ahankára-vimidhatmá 
kartüham iti manyate 


**Confusa, a alma espiritual que está sob a influência dos três modos 
da natureza material, julga-se autora das atividades que, de fato, 
são executadas pela natureza.” (Bg. 3.27) Na vida condicionada, 
ninguém tem liberdade, porém, como a pessoa é confundida e fica 
sujeita ás normas de mahamaya, ela tolamente julga-se independente 
(ahanküra-vimüdhütmà kartàham iti manyate). Porém, ao libertar-se 
executando servico devocional, a alma condicionada recebe a oportu- 
nidade cada vez maior de saborear um relacionamento com a Suprema 
Personalidade de Deus, em diferentes níveis transcendentais, como 
dasya-rasa; sakhya-rasa, vátsalya-rasa e mádhurya-rasa. 

Logo, a potência do Senhor, visnu-máya, tem dois aspectos — 
avaranikã e unmukha. Quando o Senhor apareceu, Sua potência 
veio com Ele e agiu de diferentes maneiras. Com Yasoda, Devaki 
e outros associados íntimos do Senhor, ela agiu como yogamayã, e 
com: Karhsa, Salva e outros asuras, agiu de-maneira diferente. Por 
ordem do Senhor Krsna, Sua potência yogamayã veio com Ele e 
manifestou diferentes atividades de acordo com o tempo e as circuns- 
tâncias. Karyârthe sambhavisyati. Yogamãyã agiu diferentemente 
para executar os diversos propósitos desejados pelo Senhor. Como 
se'confirma:no Bhagavad-gitã (9.13), mahãtmãnas tu mãârn partha 
daivim prakrtim asritah. Os mahãtmãs; que se rendem por completo 
aos pés de lótus do Senhor, são dirigidos por yogamaya, ao passo 
que os durãtmãs, aqueles que não praticam serviço devocional, são 
dirigidos por mahamaya. 








VERSO 26 


RE ars 
AMARA ña: 
"PATET ET AA: erra qe a NEII 





srisuka uvaca 

ity adisyamara-ganán 
prajapati-patir vibhuh 

asvasya ca mahim girbhih 
sva-dhâma paramarh yayau 
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sri-sukah uvüca—$Sri Sukadeva Gosvami disse; iti—assim; ādiśya— 
após informar; amara-ganün——todos os semideuses; prajapati-patih— 
Senhor Brahma, o mestre dos Prajapatis; vibhuh—todo-poderoso; 
asvasya—após apaziguar; ca—também; mahim-—mãe Terra; girbhih— 
com palavras doces; dhâma-seu próprio planeta, conhecido 
como Brahmaloka; paramam-—o melhor (dentro do Universo); yayau— 
retornou a. 





TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvami prosseguiu: Após dar esse conselho aos semi- 
deuses e apaziguar a mãe Terra, o poderosíssimo Senhor Brahma, 
que é o mestre de todos os outros Prajápatis e portanto é conhecido 
como Prajapati-pati, regressou à sua própria morada, Brahmaloka. 





VERSO 27 
RR ARAGUA Gnd 
mgpa AA TEN ge do 


süraseno yadupatir 
mathurâm àvasan purim 

mathuràfi chürasenüms ca 
visayãn bubhuje pura 


Sürasenah-—o rei Súrasena; vadu-patih-—o líder-da dinastia Yadu; 
mathurâm-—no lugar conhecido como Mathurã; avasan-—foi viver; 
purim-—na cidade; mathurân—no lugar conhecido como distrito de 
Mathura; S$arasenán ca=e no lugar conhecido como Siirasenay vi 
sayan—desses reinos; bubhuje—desfrutou; purd=—outrora. 


TRADUCAO 
Outrora, Súrasena, o líder da dinastia Yadu; fora viver na cidade 
de Mathurã, onde desfrutou dos lugares conhecidos como Mãthura e 
Sürasena. 


VERSO 28 


TE qu: HUE ARANA | 
WOO RR a al ARA ER: IRON 
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rüjadhüni tatah sabhüt 
sarva-yadava-bhübhujam 

mathurà bhagavàn yatra 
nityam sannihito harih 


rüjadhüni—a capital; tatah-—a partir daquela época; sa—a região 
e a cidade conhecidas como Mathurà; ab/tt—tornaram-se; sarva- 
yüdava-bhübhujam-—de todos os reis que apareceram na dinastia 
Yadu; mathurü—o lugar conhecido como Mathurã; bhagavân—a 
Suprema: Personalidade de Deus; yatra--onde; nityam-—eternamen- 
te;-sannihitah-—intimamente ligado, vivendo eternamente; harih-—o 
Senhor, a Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Desde aquela época, a cidade'de Mathurá tem sido a capital de 
todos os reis da dinastia Yadu. A cidade e o distrito de Mathurã 
estão mui intimamente relacionados com Krsna, pois o Senhor Krsna 
vive ali eternamente. 


SIGNIFICADO 

Compreende-se que a cidade de Mathurã é a morada transcenden- 
tal do Senhor Krsna; ela não é uma cidade material comum, pois 
está eternamente relacionada com a Suprema Personalidade de Deus. 
Vrndávana está dentro da jurisdição de Mathurã, e ela ainda continua 
a existir. Como Mathura e Vrndavana guardam eternamente relação 
íntima com Krsna, afirma-se que'o Senhor Krsna jamais deixa Vrn- 
davana (vendavanarh parityajya padam ekarh na gacchati). No mo» 
mento atual, o lugar conhecido como Vrndávana, situado no distrito 
de Mathurã, continua detendo posição de lugar transcendental, e 
na certa toda pessoa que vá para lá purifica-se transcendentalmente. 
Navadvipa-dhâma também está intimamente relacionada com Vraja- 
bhúmi. Srila Narottama dãsa Thakura, portanto, diz: 





$ri gauda-mandala-bhümi, yeba jane cintamani, 
tà'ra haya vrajabhüme vàsa 


**Vrajabhümi'' refere-se a Mathurã-Vrndávana, e Gauda-mandala- 
bhúmi inclui Navadvipa. Esses dois lugares náo sáo diferentes. Por- 
tanto, todo aquele que vive em Navadvipa-dháma e sabe que Krsna e 
Sri Caitanya Maháprabhu são a mesma personalidade, reside em 
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Vrajabhúmi, Mathurá-Vrndávana: O Senhorviu aconveniência de 
a alma condicionada viver em Mathurá, Vrndávana e-Navadvipa-e 
entáo unir-se diretamente á Suprema Personalidade de Deus. Pelo 
simples fato de viver nesses lugares, qualquer um pode de imediato 
entrar em contato com o Senhor. Existem muitos devotos que fazem 
o voto de nunca deixarem Vrndávana ou Mathurã. Sem dúvida, este 
é um bom voto, mas se alguém-deixa Vrndávana, Mathurà ou Nava- 
dvipa-dhâma para prestar serviço ao Senhor, não se desliga da Supre- 
ma Personalidade de Deus. Em todo caso, devemos procurar entender 
a importância transcendental de Mathurá-Vrndàvana e Navadvipa- 
dhâma. Todo aquele que executa serviço devocional nesses lugares 
decerto volta ao lar, volta ao Supremo, após abandonar seu corpo. 
Logo, as palavras mathurã bhagaván yatra nityam sannihito harih 
têm importância particular. O devoto deve utilizar plenamente esta 
instrução com o máximo de seu conhecimento. Sempre que aparece 
pessoalmente, o Senhor Supremo escolhe Mathurá devido à Sua re- 
lação intima com esse lugar. Portanto, embora estejam localizadas 
neste planeta Terra, Mathurã e Vrndávana são moradas transcendentais 
do Senhor. 
VERSO 29 


qui q frias paa: 
Rep edema rare IR 


tasyam tu karhicic chaurir 
vasudevah krtodvahah 

devakyà süryayà sardharn 
prayane ratham àruhat 


tasyàm—naquele lugar conhecido como Mathurà; fu—na verda- 
de; karhicit—algum tempo atrás; Saurih—o semideus, descendente de 
Süra; vasudevah—que apareceu como Vasudeva; krta-udvahah— 
após casar-se; devakyãa--com: Devaki; siiryayã-—sua esposa recém- 
casada; sardham-— juntamente com; prayâne-—para retornar ao lar; 
ratham—na quadriga; áruhat—montou. 


TRADUCAO 
Há algum tempo, Vasudeva, que pertencia à familia dos semideu- 
ses [ou á dinastia Súra], casou-se com Devaki. Após o casamento, 
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ele subiu para sua quadriga a fim de retornar ao lar com sua esposa 
recém-casada. 


VERSO 30 


aa a. as FRA 
ca rt a a: 112011 


ugrasena-sutah kamsah 
svasuh priya-cikirsayd 

rasmin hayànàm jagrüha 
raukmai ratha-Satair vrtah 


ugrusena-sutah-—=o filho de Ugrasena; karnsah--chamado Karnsa; 
svasuh—de sua própria irmã Devaki; priva-cikirsava-—para satisfa- 
zê-la na ocasião do seu casamento; rasmin-—as rédeas; hayanam-—dos 
cavalos; jagráha—tomou; raukmaih—feitas de ouro; ratha-Sataih— 
por centenas de quadrigas; vrtah—cercado. 





TRADUÇÃO 
Karsa, o filho do rei Ugrasena, para satisfazer sua irmã Devaki 
por ocasião do casamento dela, tomou as rédeas dos cavalos e tornou- 
se o quadrigário. Ele estava cercado por centenas de quadrigas de ouro. 


VERSOS 31-32 


ud mtas ui ARA d 
gd ar enat a Ara 113211 
E o 
FR Xm: mR TA GRAAS: AR 


catuh-Satarh paribarham 
gajânam hema-malinam 

asvanam ayutam sârdham 
rathanar ca tri-sat-Satam 


dasinam sukumarinam 
dve Sate samalankrte 


Verso 32] O advento do Senhor Krsna: Introdução 


duhitre devakah pradad 
yane duhitr-vatsalah 


catuh-Satam—quatrocentos; paribarham— dote; gajanam-—de cle- 
fantes; hema-málinám—decorados com guirlandas de ouro; asvânam — 
de cavalos; ayutam-—dez “mil; sardham—juntamente com; 
rathanam—de quadrigas; ca—e; tri-sat-Satam—trés vezes seiscentos 
(mil e oitocentos); dasinam—de criadas; su-kumarinam—belas moci- 
nhas solteiras; dve—duas; sate—centenas; samalankrte—plenamente 
decoradas com adornos; duhitre—à sua filha; devakah—o rei Devaka; 
prâdat—deu de presente; yâne—enquanto partia; duhitr-vatsalah— 
que gostava muito de sua filha Devaki. 


TRADUÇÃO 
O pai de Devaki, o rei Devaka, tinha muita afeição por sua filha. 
Portanto, enquanto ela e seu esposo deixavam o lar, ele deu-lhe 
um dote de quatrocentos elefantes belamente decorados com guirlan- 
das de ouro. Deu também dez mil cavalos, mil e oitocentas quadri- 
gas, e duzentas belíssimas criadas, todas elas jovens e plenamente 
adornadas com ornamentos. 


SIGNIFICADO 

O sistema de dar um dote à filha existe na civilização védica desde 
muito tempo. Mesmo hoje em dia, seguindo o mesmo sistema, um 
pai que tem dinheiro dá à sua filha um dote opulento. Uma filha 
jamais herdaria a propriedade do seu pai, e portanto, um pai afetuoso, 
durante o casamento de sua' filha, dar-lhe-ia o máximo possível. 
Portanto, de acordo com o sistema védico, um dote nunca é ilegal. 
Aqui, evidentemente, o presente que Devaka ofereceu a Devaki como 
dote não era comum. Como era rei, Devaka deu um dote inteira- 
mente compatível com sua posição real. Mesmo um homem comum, 
especialmente um brãhmana, ksatriya ou vaisya de alta classe, tende 
a dar à sua filha um dote liberal. Logo após o casamento, a filha 
vai para a casa do esposo, e também é costume que o irmão da noiva 
acompanhe sua irmã e seu cunhado para demonstrar afeição por ela. 
Esse sistema foi seguido por Kamsa. Todos estes são antigos costu- 
mes na sociedade de varnasrama-dharma, que agora é erroneamente 
designada como hindu. Estes costumes existentes há muito tempo 
são belamente descritos aqui. 
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VERSO 33 


a A AR 
ATIRA 


THp ara: SARA IR 


Sankha-türya-mrdangàs ca 
nedur dundubhayah samam 

prayana-prakrame táta 
vara-vadhvoh sumangalam 


Sankha—büzios;. türya—cornetas; mrdangüh—tambores; ca— 
também; neduh—vibraram; dundubhayah—timbales; samam-—em 
harmonia; prayána-prakrame—na hora da partida; tâta—ó amado 
filho; vara-vadhvoh-—do noivo e damoiva; su-marigalam —para anun- 
ciar a auspiciosa partida deles. 


. TRADUCAO 

O ¡amado filho, Maharája Parikgit, quando a noiva e o noivo es- 
tavam prontos para partir, búzios, cornetas, tambores e timbales 
vibraram todos em harmonia anunciando a auspiciosa partida deles. 


VERSO 34 


A aR amara | 


SEAT rai sa 121 


pathi pragrahinam kamsam 
abhasyahasarira-vak 

asyás tvàm astamo garbho 
hantà yam vahase 'budha. 


pathi—na estrada; pragrahinam—que estava manobrando as rédeas 
dos cavalos; kamsam—a Kamsa; ábhasya—dirigindo-se; aha—disse; 
asarira-vak—uma voz vindo de alguém cujo corpo era invisivel; 
asvah—desta jovem (Devaki); tvam—tu; astamah—a oitava; gar- 
bhah—gravidez; hanta—matador; vam-—aquela que; vahase—estás 
carregando; abudha—seu patife tolo. 


Verso 35] O advento do Senhor Krsna: Introdução 


TRADUÇÃO 
Enquanto Karsa, controlando as rédeas dos cavalos, dirigia a 
quadriga pela estrada, uma voz vinda do alto dirigiu-se a ele: “Seu 
patife tolo, a oitava criança'da mulher que carregas te matará!”” 


SIGNIFICADO. 

O presságio falou de astamo garbhah, referindo-se à oitava-gravi- 
dez, mas não mencionou claramente se a criançaseria um filhoou 
uma filha. Mesmo que no final das contas visse que a oitava criança 
de Devaki era uma filha, Kamsa não deveria ter dúvida alguma de 
que ela iria matá-lo. De acordo com o dicionário Visva-kosa, a pala- 
vra garbha significa “embrião” e também arbhaka, ou: **crianca'”. 
Kamsa tinha afeição por sua irmã, e portanto fez questão de ser o 
quadrigário que iria conduzir tanto a ela quanto ao seu cunhado 
para-o lar deles. Os semideuses, entretanto, não queriam que Karnsa 
fosse afetuoso com Devaki, e portanto, de uma posição invisível, 
eles encorajaram Karmsa a ofendê-la. Ademais, os seis filhos de Ma- 
rici foram amaldiçoados a nascer no ventre de: Devaki, e-ao serem 
mortos por Karnsa, eles libertar-se-iam: Ao compreender que Kamsa 
seria morto pela Suprema: Personalidade de Deus, que-apareceria 
deseuventre, Devaki sentiu muita alegria. A palavra vahase também 
é significativa porque indica que a vibração pressaga condenou Kamsa 
por este agir exatamente como uma besta de carga, transportando 
a mãe do seu inimigo. 


VERSO 35 


RIR: a aa: i oa Gaia: | 
AR ARA ARA ASAA N3 


ity uktah sa khalah pàpo 
bhojanam kula-pàmsanah 

bhaginim hantum arabdham 
Kkhadga-pânih kace “grahit 


iti uktah-— sendo assim interpelado; sah-—ele (Karmsa); khalah—in- 
vejoso; papah—pecaminoso; bhojanam—da dinastia Bhoja; kula- 
pamsanah—alguém que pode degradar a reputação de sua família; 
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bhaginim—á sua irmá; hantum drabdham—estando inclinado a 
matar; khadga-pánih—empunhando: uma espada; kace-—cabelo; 
agrahit—agarrou. 
TRADUÇÃO 

Karinsa era uma personalidade condenada da dinastia Bhoja porque 
era invejoso e pecaminoso. Portanto, ao ouvir essa profecia vinda 
do céu; ele agarrou sua irmã pelo cabelo com a mão esquerda e com 
a mão direita empunhou sua espada para decapitá-la. 








SIGNIFICADO 

Karsa dirigia a quadriga e controlava as rédeas com sua mão es- 
querda, porém, logo que ouviu a profecia de que a oitava criança 
de sua irmã o mataria, ele largou as rédeas, agarrou sua irmã pelo 
cabelo, e, com sua mão direita, pegou da espada para matá-la. Antes, 
ele tinha tanta afeição que agia como quadrigário de sua irmã, porém, 
logo-que percebeu que seu interesse próprio ou sua vida estavam 
em risco, esqueceu-se de-toda a afeição que sentia por ela e tornou- 
se um grande inimigo. Esta é a natureza dos demônios. Ninguém 
deve confiar em um demônio, por mais afetuoso que ele seja. Além 
disso, um rei, um político ou uma mulher não podem merecer con- 
fiança, pois, em troca de seu interesse pessoal, podem tomar qualquer 
atitude abominável. Cânakya Pandita, portanto, diz que visvãso 
naiva kartavyah strisu rüja-kulesu ca. 





VERSO 36 
d ferrem quid Fra | 
A ARA A AAA 11381] 


tam jugupsita-karmânam 
nrsamsam nirapatrapam 

vasudevo mahü-bhàga 
uvãca parisântvayan 


tam—a ele (Kamsa); jugupsita-karmánam—que estava pronto para 
cometer semelhante ofensa; nrsarisam-—muito cruel; nirapatrapam— 
descarado; vasudevah—Vasudeva; maha-bhagah—o grandemente 
afortunado pai de Vásudeva; uváca—disse; parisantvayan—apazi- 
guando. 


Verso 371 O advento do Senhor Krsna: Introdução 


TRADUÇÃO 
Desejando apaziguar Karnsa, que era tão cruel e invejoso a ponto 
de estar descaradamente disposto a matar sua irmã, a grande alma 
Vasudeva, que estava designado para ser o pai de Krsna, falou-lhe 
as seguintes palavras. 


SIGNIFICADO 

Vasudeva, que estava designado para ser o pai de Krsna, é descrito 
aqui como mahã-bhãga, uma personalidade muito honesta e sóbria, 
porque, embora Karnsa estivesse disposto a matar a esposa de Vasu- 
deva, este permaneceu sóbrio e tranqüilo. Em uma atitude pacífica, 
Vasudeva comecou a dirigir-se a Karnsa, apresentarido argumentos 
razoáveis. Vasudeva erà uma grande personalidade porque sabia como 
apaziguar uma: pessoa cruel e como perdoar até mesmo ao mais 
acerbo dos inimigos. A pessoa afortunada jamais fica acuada, nem 
mesmo por tigres ou serpentes. 


aq sao 
o 
a mi afi a RA 113011 


sri-vasudeva uvaca 
slaghaniya-gunah Strair 
bhavan bhoja-yasaskarah 
sa katham bhaginim hanyat 
striyam udváaha-parvani 


Sri-vasudevah uvüca—a grande personalidade Vasudeva disse; 
Slaghaniya-gunah—uma pessoa que possui qualidades louvadas; 
Súraih—por grandes heróis; bhaváan—tu; bhoja-yasah-karah—uma 
estrela brilhante da dinastia Bhoja; sah—alguém como tu; katham— 
como; bhaginim—tua irmá; hanyat—pode matar; strivam—especial- 
mente uma mulher; udvaha-parvani—no momento da cerimônia 
de casamento. 


TRADUÇÃO 
Vasudeva disse: Meu querido cunhado Karsa, és o orgulho de 
tua família, a dinastia Bhoja, e grandes heróis louvam tuas qualidades. 
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Como é que uma pessoa tão qualificada como tu poderia matar 
uma mulher, tua própria irmã, especialmente na ocasião do seu ca- 
samento? 


SIGNIFICADO 

De acordo com os princípios védicos, um brãhmana, um ancião, 
uma mulher, uma criança ou uma vaca não podem ser mortos em 
nenhuma circunstância. Vasudeva enfatizou que Devaki não era 
apenas uma mulher; mas também um membro da familia de Kamsa. 
Porque agora ela se casara com Vasudeva, ela era para-stri, a esposa 
de um homem, e se tal mulher fosse morta, Karsa não apenas in- 
correria em atividades: pecaminosas, mas sua reputação como rei 
da dinastia Bhoja ficaria prejudicada. Por isso, Vasudeva tentou 
de muitas maneiras convencer Karhsa a fim de impedi-lo de matar 
Devaki. 





VERSO 38 


qa e Ra e | 
EA! 


mrtyur janmavatâm vira 
dehena saha jâyate 

adya vâbda-satânte va 
mrtyur vai prâninâm dhruvah 


mrtyuh—morte; janma-vatam-—das entidades vivas que nasceram; 
vira—ó grande herói; dehena saha—juntamente com o corpo; jaya- 
te-—nasce (aquele que nasce com certeza morrerá); adya—hoje; 
va--ou; abda-sata-—de centenas de anos; ante—no. final; va—ou; 
mrtyuh-=morte; vai—na verdade; práninam—para toda entidade 
viva; dhruvah—é certa. 





TRADUÇÃO 
ó grande herói, quem nasce com certeza morrerá, pois a morte 
nasce com o corpo. Alguém pode morrer hoje ou daqui a centenas 
de anos, mas para toda entidade viva a morte é certa. 


Verso 39] O advento do Senhor Krsna: Introdução 


SIGNIFICADO 
Vasudeva queria convencer Karnsa de'que, embora Kamsa temes- 
Se morrer € para escapar disso fosse capaz'de matar até mesmo uma 
mulher, ele não evitaria a morte. A morte é certa. Por que, então, 
deveria Kamsa fazer algo que seria prejudicial à sua reputação e à 
de sua família? Como se confirma no Bhagavad-gitã (2.27): 


Jatasya hi dhruvo mrtyur 
dhruvam janma mrtasya ca 
tasmãd aparihãrye "rthe 
na tva socitum arhasi 





“Para aquele que nasce, a morte é certa; e para aquele que morre, 
O nascimento é certo. Portanto, no inevitável desempenho do teu 
dever, não deves lamentar-te.” Ninguém deve temer a morte. Ao 
contrário, todos devem preparar-se para o próximo nascimento. 


Deve-se utilizar o tempo nesta forma humana para encerrar o pro- 
cesso de nascimento e morte. A ninguém é aconselhado ficar pensando 
que, para salvar-se da morte, a pessoa precisa enredar-se em ativida- 
des pecaminosas. Isto não é nada bom. 


VERSO 39 


R qua 24 aamsa 1 
AAA A AA al RS 


dehe pañcatvam apanne 
dehi karmânugo 'vasah 

dehüntaram anuprüpya 
praktanam tyajate vapuh 


dehe—quando o corpo; pañcatvam apanne—decompde-se em 
cinco elementos; dehr-—o proprietário do corpo, O ser vivo; karma- 
anugah—seguindo as reacóes de suas próprias atividades fruitivas; ava- 
Sah—espontaneamente, automaticamente; deha-antaram—-outro 
corpo (feito de elementos materiais); amuprüpya—récebendo como 
resultado; praktanam-—o anterior; tyajate—abandona; vapuh—torpo. 
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TRADUÇÃO 
Quando o presente corpo se reduz a pó e volta a decompor-se 
em cinco elementos — terra, água, fogo, ar e éter —, o proprietário 
do corpo, o ser vivo, de acordo com suas atividades fruitivas, auto- 
maticamente recebe outro corpo formado de elementos materiais. 
Ao obter o próximo corpo, ele se desfaz do corpo atual, 


SIGNIFICADO 
Confirma isto o Bhagavad-gitã, que apresenta os rudimentos da 
compreensão espiritual. 


dehino 'smin yatha dehe 
kaumüram yauvanam jará 

tathà dehàntara-prüptir 
dhiras tatra na muhyati 





im como, neste corpo, a alma corporificada seguidamente passa 
da infância à juventude e à velhice, do mesmo modo, na hora da 
morte, a alma passa a outro corpo. A alma auto-realizada não se 
confunde com essas mudanças.” (Bg. 2.13). Uma pessoa ou um 
animal não são o corpo material; ao contrário, o corpo material é 
a cobertura do ser vivo. O Bhagavad-gitã compara o corpo a uma 
roupa e explica elaboradamente como as pessoas mudam de roupa, 
uma após outra. O mesmo conhecimento védico é confirmado aqui. 
O ser vivo, a alma, está constantemente trocando de corpos, um 
após outro. Mesmo na-vida atual, o corpo passa da infância à me- 
ninice, da meninice à juventude, e da juventude. à velhice; igualmen- 
te, quando o corpo é demasiadamente velho para continuar, o ser 
vivo abandona esse corpo e, pelas leis da natureza, automaticamente 
recebe outro corpo, de acordo com suas atividades, desejos e ambi- 
ções fruitivos. Essa seqiiência é controlada pelas leis da natureza, e 
portanto, enquanto a entidade viva estiver sob o controle da energia 
material externa, o processo de mudança corpórea ocorre automati- 
camente, de acordo com as atividades fruitivas por ela desempenhada. 
Vasudeva, portanto, queria deixar Kamsa ciente de que, se ele come- 
tesse esse ato pecaminoso, matando uma mulher, em sua próxima 
vida ele decerto obteria um corpo material ainda mais condicionado 
aos sofrimentos da existência material. Por isso, Vasudeva aconse- 
lhou Karsa a não cometer atividades pecaminosas. 


Verso 40] O advento do Senhor Krsna: Introdução 


Alguém que, devido à ignorância, tamo-guna, comete atividades 
pecaminosas, obtém um corpo inferior. Kãranarm guna-sango "sya 
sad-asad-yoni-janmasu (Bg. 13.22). Existem centenas e milhares de 
diferentes espécies de vida. Por que existem corpos: superiores e infe- 
riores? Esses corpos são recebidos por alguém de acordo com o seu 
grau de contaminação na natureza material. Se nesta vida a pessoa 
é contaminada pelo modo da ignorância e por atividades pecamino- 
sas (duskrti), na próxima vida, pelas leis da natureza, ela decerto 
obterá um corpo que propicia muito sofrimento. As leis da nature 
za náo se sujeitam aos desejos caprichosos da alma condicionada. 
Nosso empenho, portanto, deve consistir em associarmo-nos sempre 
com sattva-guna e afastarmo-nos de rajo-guna ou tamo-guna (rajas- 
tamo-bhâvah). Os desejos luxuriosos e a cobiça mantêm a entidade 
viva em ignorância perpétua e impedem-na de elevar-se à platafor- 
ma de sattva-guna ou suddha-sattva-guna. Todos são aconselhados 
ausituar-se em suddha-sattva-guna, serviço devocional, pois assim 
ficam imunes às reações dos três modos da natureza material. 


VERSO 40 


afago side mid roi 
an aati A A ativo] 


vrajams tisthan padaikena 
yathaivaikena gacchati 

vathã trna-jalaukaivam 
dehi karma-gatim gatah 


vrajan—uma pessoa, enquanto anda na estrada; tisthan-—enquanto 
se apóia; padã ekena—sobre um pé; vathã-—como; eva-—na verdade; 
ekena—com o outro pé; gacchati—vai; yathã—como; trna-jalau- 
kã-—uma lagarta numa planta; evam-—dessa maneira; dehi—a enti- 
dade viva; karma-gatim—as reações das atividades fruitivas; gatah— 
submete-se a. 


TRADUÇÃO 
Assim como alguém que anda pela estrada firma um pé no chão 
e depois levanta o outro, ou assim como uma lagarta numa planta 
transfere-se de uma a outra folha e então abandona a anterior, a 
alma condicionada aceita outro corpo e então abandona o antigo. 
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SIGNIFICADO 

É através deste processo que a alma transmigra de um corpo a 
outro. Na hora da morte, de acordo com sua condição mental, o 
ser vivo é carregado pelo corpo sutil, que consiste em mente, inteli- 
gência e ego, para outro corpo grosseiro. Quando as autoridades 
superiores decidem que espécie de corpo grosseiro a entidade viva 
receberá, ela é forçada a entrar nesse corpo, e assim automaticamente 
abandona seu corpo anterior. As pessoas de mentalidade tacanha 
que, portanto, não têm inteligência para entender esse processo de 
transmigração julgam-se certas de que, quando o corpo grosseiro 
acaba, a vida termina para sempre. Essas pessoas não têm cérebro 
para entender o processo da transmigração. No momento atual, faz- 
se grande oposição ao movimento: Hare Krsna, que é chamado de 
movimento de “lavagem cerebral”. Mas o que acontece na verdade 
é que os supostos cientistas; filósofos e outros líderes dos paises oci- 
dentais não têm cérebro nenhum. O movimento Hare Krsna está ten- 
tando elevar esses tolos, iluminando sua inteligência para que possam 
tirar proveito do corpo humano. Infelizmente, devido à ignorância 
crassa, eles tratam o movimento Hare Krsna de movimento de lava- 
gem cerebral. Eles não sabem que, sem consciência de Deus, a pessoa 
é forçada a continuar transmigrando de um corpo a outro. Devido 
a seus cérebros diabólicos, eles serão forçados a aceitar logo depois 
uma vida abominável e praticamente nunca serão capazes de liber- 
tar-se da vida condicionada à existência material. Explica-se mui cla- 
ramente neste verso como ocorre essa transmigração da alma. 


VERSO 41 


aA um qué zoe 
AMARA: I 

mamai AA 
soda qq aÀ ae: gR 


svapne yathã pasyati deham idrsam 
manorathenabhinivista-cetanah 

drsta-Srutabhyam manasanucintayan 
prapadyate tat kim api hy apasmrtih 


Verso 41] O advento do Senhor Krsna: Introducáo 67 


svapne—em um sonho; yatha—como; pasyati—alguém vé; deham— 
a espécie de corpo; Tdrsam—igualmente; manorathena—pela espe- 
culação mental; abhinivista—está plenamente absorta; cetanah— 
aquele cuja consciência; drsta-—por tudo aquilo que passou a ser 
conhecido pelo processo visual; srutabhyam—e ouvindo a descrição 
de algum outro fenómeno; manasá—com a mente; anucintayan— 
pensando, sentindo e desejando; prapadyate—rende-se; tat—áquela 
situação; kim api—que dizer de; hi—na verdade; apasmrtih—esque- 
ter-se do corpo atual. 


TRADUÇÃO 
Passando a conhecer uma determinada situação, vendo-a ou ou- 
vindo sobre ela, alguém pode analisar essa situação e especular sobre 
ela, e com isto ele a aceita, sem levar em conta o seu corpo atual. 
Do mesmo modo, através de processos mentais, alguém pode sonh: 
à noite que, em diferentes corpos, vive em diferentes circunstâncias, 
eesquece-se de sua verdadeira posição. Através desse mesmo método, 


alguém abandona seu corpo atual e aceita outro [tathã dehântara- 
praptih). 
SIGNIFICADO 

A transmigracáo da alma é mui claramente explicada neste verso. 
Às vezes, a pessoa esquece-se de seu corpo atual e pensa em seu 
corpo infantil, um corpo do passado, e como ela brincava, pulava, 
falava e assim por diante. Ao deixar de funcionar, o corpo mate- 
rial transforma-se em pó: “És pó e ao pó voltarás.*” Mas quando 
O corpo novamente se mistura com os cinco elementos materiais — 
terra, água, fogo, ar e éter —, a mente continua a funcionar. A 
mente é a substância sutil na qual o corpo é criado, como de fato 
experimentamos em nossos sonhos e'também quando estamos acor- 
dados, vendo os acontecimentos. Deve-se entender que o processo 
de especulação mental desenvolve uma nova espécie de corpo que 
realmente não existe. Se alguém compreende a natureza da mente 
(manorathena) e seus pensamentos, sentimentos e desejos, mui facil- 
mente ele pode entender como, da mente, desenvolvem-se diferentes 
categorias de corpos. 

O movimento da consciéncia de Krsna, portanto, oferece um pro- 
cesso de atividades transcendentais, onde a mente absorve-se por 
completo em afazeres relativos a Krsna. A presença da alma é perce- 
bida como consciência, e deve-se purificar a consciência, tirando-a 
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do plano material e levando-a ao espiritual, ou, em outras palavras, 
à consciência de Krsna. Aquilo que é espiritual é eterno, e aquilo 
que é material é temporário. Sem consciência de Krsna, a consciên- 
cia sempre está absorta em temas temporários. Para todos, portanto, 
Krsna-recomenda no Bhagavad-gitã (9.34): man=mana bhava mad- 
bhakto mad-yají mám namaskuru. A pessoa deve sempre absorver- 
se em pensar em Krsna, deve tornar-se Seu devoto, deve ocupar-se 
sempre em Seu serviço-e adorá-lO como a grandeza suprema, e deve 
sempre oferecer-Lhe reverências. No mundo material, cada um é 
sempre servo de outra pessoa maior, e no mundo espiritual, nossa 
posição constitucional é servir ao Supremo, o maior, parari brahma. 
Esta é a. instrucào de Sri Caitanya Maháprabhu. Jivera “svariipa” 
haya — krsnera “nitya-dása* (Cc. Madhya 20.108). 

Agir em-consciência-de Krsna é a perfeição da vida e a perfeição 
máxima da yoga. Como o:Senhor Krsna diz no Bhagavad-gitã (6.47): 








yoginüm api sarvesam 
mad-gatenântarâtmanã 

sraddháván bhajate yo mám 
sa me yuktatamo matah 


“De todos os yogis, aquele que sempre se refugia em Mim com muita 
fé, adorando-Me com transcendental serviço amoroso, está mui inti- 
mamente unido a Mim através da yoga e é o mais elevado de todos.” 

A condição da mente, que oscila entre sarnkalpa e vikalpa, aceitar 
ou rejeitar algo, é muito importante no processo de transferir a alma 
para outro corpo material na hora da morte. 


var yarh vâpi smaran bhüvarn 
tyajaty ante kalevaram 

tam tam evaiti kaunteya 
sada tad-bhava-bhavitah 


**Qualquer que seja.o estado de existéncia do qual alguém se lembre 
ao deixar o corpo, alcançará esse mesmo estado impreterivelment 
(Bg. 8.6) Portanto, deve-se treinar a mente no sistema de bhakti-voga, 
seguindo, assim, o exemplo de Maháraja Ambarisa, que sempre se 
mantinha em consciência de Krsna. Sa-vai manah krsna-padaravin- 
dayoh: Todos têm de fixar a mente-nos pés de lótus de Krsna vinte 
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e quatro horas por dia. Se a mente fixa-se nos pés de lótus de Krsna, 
as atividades dos outros sentidos ocupar-se-ão no serviço a Krsna. 
Hrsikena hrsikesa-sevanam bhaktir ucyate: prestar a Hrsikesa, o 
mestre dos sentidos, serviço com sentidos purificados chama-se bhakti, 
Aqueles que se ocupam em serviço devocional constante estão situados 
em um estado transcendental, acima dos modos da natureza mate- 
rial. Como Krsna diz no Bhagavad-gita (14.26): 


mam ca yo *vyabhicarena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunàn samatityaitàn 
brahma-bhayaya kalpate 


“Aquele que se ocupa em serviço. devocional pleno, que não cai 
em nenhuma circunstância, transcende de imediato os modos da na- 
tureza material, atingindo então o nível de Brahman.” É através 
dos textos védicos que se deve aprender o segredo do sucesso, espe- 
cialmente quando a nata do conhecimento védico é apresentada pelo 
Bhagavad-gità Como Ele É. 

Porque em ültima análise a mente é controlada pela Suprema Per- 
sonalidade de Deus, Krsna, a palavra apasmrtih € significativa. Es- 
quecer-se da própria identidade chama-se apasmrtih. Esse apasmrtih 
pode ser controlado pelo Senhor Supremo, pois o Senhor diz que 
mattah smrtir jhânam apohanam ca: “De Mim vêm a lembrança, 
o conhecimento e o- esquecimento: Ao invés de ajudar alguém a 
esquecer-se de sua verdadeira posição, Krsna pode fazê-lo reviver 
sua identidade original na-hora de sua morte, não obstante a insta- 
bilidade da mente. Embora talvez a mente não funcione a contento 
na hora da morte, Krsna dá ao devoto refúgio em Seus pés de lótus. 
Portanto, quando o devoto abandona seu corpo, a mente nào o leva 
a outro corpo material (tyaktva deham punar janma naiti mām eti); 
ao contrário, Krsna conduz o devoto àquele lugar onde Ele está 
ocupado em Seus passsatempos (mãm eti), como já comentamos 
em versos anteriores. A consciência, portanto, deve estar sempre 
absorta em Krsna, e então a vida será exitosa. Caso contrário, a 
mente transportará a alma a outro corpo material. A alma será de- 
positada-no sêmen de um pai; que a introduzirá no ventre-de uma 
mãe. De acordo com a forma do pai-e da mãe, o sêmen e o óvulo 
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criam uma determinada espécie de corpo, e quando o corpo amadu- 
rece, à alma manifesta-se naquele corpo e uma nova vida começa. 
Este é O processo através do qual a'alma transmigra de um-corpo 
a outro (tatha dehantara-praptih). Infelizmente, aqueles que são 
menos inteligentes pensam que, quando: o corpo desaparece, tudo 
se acaba. O mundo inteiro está sendo desencaminhado por esses tolos 
e patifes. Mas, como se afirma no Bhagavad-gità (2.20): na hanyate 
hanyamâne sarire. A alma não morre quando o corpo é destruído. 
Ao contrário, a alma aceita outro corpo. 


VERSO 42 
aA ART YS | 


say arma ae 
a AR MEET 


yato yato dhavati daiva-coditam 
mano vikârâtmakam apa pañcasu 

gunesu maya-racitesu dehy asau 
prapadyaminah saha tena jayate 


yatah yatah—de um a outro lugar ou de uma a outra posição; 
dhavati=especula; daiva-coditam—impelida poracaso ou de manei- 
ra deliberada; manah—a mente; viküra-ütmakam-—mudando- de 
uma classe de pensamento, sentimento e desejo para outro; apa— 
no final, obtém-se (uma mentalidade); pañcasu—na' hora da morte 
(quando o corpo material transforma-se apenas em matéria); gune- 
sua mente, não estando liberada, apega-se) às qualidades mate- 
riais; maya-racitesu—onde a energia material cria um corpo semelhante; 
dehi—a alma espiritual que aceita tal corpo; asau—ela; prapadya- 
manah—rendendo-se (a essa condição); saha--com; tena—um corpo 
semelhante; jayate—nasce. 


TRADUÇÃO 
Na hora da morte, de acordo com o pensamento, sentimento e 
desejo da mente, que está envolvida em atividades fruitivas, recebe-se 
um corpo específico. Em outras palavras, o corpo desenvolve-se de 
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acordo com as atividades da mente. As mudancas de corpo devem- 
se à instabilidade da mente, pois de outro modo, a alma poderia 
permanecer em seu corpo espiritual original. 


SIGNIFICADO 
Pode-se entender com muita facilidade que a mente vive oscilan- 
do; mudando a qualidade de seu pensámento, sentimento-e desejo. 
Arjuna explica isto no Bhagavad-gitã (6.34): 


cañcalam hi manah krsna 
pramathi balavad drdham 

tasyaharn nigraham manye 
vayor iva suduskaram 


A mente é caricala, instável, e sofre mudanças bruscas. Portanto, 
Arjuna admitiu que controlar a mente não é tarefa possível, isto 
seria tão difícil como controlar o vento. Por exemplo, se num rio 
ou no mar alguém estiver num barco que navega ao sabor do vento 
e o vento for incontrolável, o barco balouçante ficará em situação 
crítica e será muito dificil controlá-lo. Ele poderá inclusive soçobrar. 
Portanto, no bhava-samudra, o oceano da especulação mental e 
da transmigração para diferentes classes de corpos, a pessoa primeiro 
deve controlar a mente. 

Através da prática regulada, pode-se controlar a mente, e este é 
o propósito do sistema de yoga (abhyasa-yoga-yuktena). Mas sempre 
fica a possibilidade de o sistema de yoga falhar, em especial nesta 
era de Kali, porque.o sistema de yoga utiliza meios artificiais. Entre- 
tanto, se a mente ocupa-se em bhakti-yoga, pela. graca de Krsna, 
pode-se controlá-la com. muita facilidade. Portanto, Sri Caitanya 
Maháprabhu recomenda que harer nâma harer nâma harer nâmaiva 
kevalam. Deve-se sempre cantar o santo nome do Senhor, pois o 
santo nome do Senhor não é diferente de Hari, a Pessoa Suprema. 

Cantando sempre o mantra Hare Krsna, pode-se fixar a mente 
nos pés de lótus de Krsna (sa vai manah krsna-padaravindayoh) e 
dessa maneira alcançar a perfeição da yoga, Caso contrário, a mente 
oscilante, em busca de gozo dos sentidos, ficará pairando na plata: 
forma da especulação mental, e a pessoa terá de transmigrar. de 
uma a outra espécie de corpo, porque a mente aprende a conviver 
apenas com os elementos materiais, ou.em outras palavras, com.o 





n Srimad-Bhágavatam [Canto 10; Cap. 1 


gozo dos sentidos, que é falso, Maya-sukháya bharam udvahato vi- 
müdhàn (Bhàg. 7.9.43). Os patifes (vimüdhàn), sendo controlados 
pela especulacáo mental, fazem enormes arranjos através dos quais 
possam desfrutar de vida temporária, mas eles tém de abandonar 
O corpo na hora da morte, quando tudo é levado pela energia externa 
de Krsna (mrtyuh sarva-haras caham).: Naquele momento, tudo o 
que a pessoa criou nesta vida se esvai, e ela automaticamente: deve 
aceitar um novo corpo, que lhe é imposto pela natureza material. 
Nesta vida, talvez alguém tenha construído um arranha-céu muito 
alto, mas na próxima vida, devido à sua mentalidade, ela talvez tenha 
de aceitar um corpo: de cào, gato, árvore ou mesmo de semideus 
Logo, o corpo é oferecido pelas leis da natureza material. Küranarh 
guna-sañgo 'sya sad-asad-yoni-janmasu (Bg. 13.22). A alma espiri- 
tual nasce em espécies de vida superiores ou inferiores devido apenas 
à sua associação com as três qualidades da natureza material. 


tirdhvam gacchanti sattva-stha 
madhye tisthanti rajasah 
Jaghanya-guna-vrtti-sthã 
adho gacchanti tàmasah 


“Aqueles que estão situados no modo da bondade aos poucos elevam- 
se aos planetas superiores; aqueles que estão no modo da paixão 
vivem nos planetas terrestres; e aqueles que estão no modo da igno- 
rância descem aos mundos infernais.” (Bg. 14.18) 

Concluindo, o movimento da corisciência de Krsna oferece a ati- 
vidade que mais beneficia a sociedade humana. Portanto, para o 
benefício de toda a humanidade, o setor saudável da sociedade hu- 
mana deve levar este movimento muito a sério. Para salvar-se de 
repetidos nascimentos e mortes, a pessoa deve purificar sua consciência. 
Sarvopadhi-vinirmuktam tat-paratvena nirmalam. Deve-se estar livre 
de todas as designações — “eu sou americano”, “eu sou indiano”, 
“eu sou isto”, “eu sou aquilo” —, e chegar à plataforma em que 
se compreende que Krsna é o amo original e que somos Seus servos 
eternos. Quando os sentidos purificam-se e ocupam-se a serviço de 
Krsna, pode-se alcançar a perfeição máxima. Hrstkena hrsikesa-seva- 
nam bhaktir ucyate. O movimento da consciência de Krsna é um 
movimento de bhakti-yoga. Vairagya-vidya-nija-bhakti-yoga. Seguindo 
os princípios deste movimento, as pessoas afastam-se das invenções 
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mentais materiais e estabelecem-se na plataforma original, na qual 
existe a relação eterna segundo a qual a entidade viva e a Suprema 
Personalidade de Deus agem como servo e mestre. Este, em suma, 
é o propósito do movimento da consciência de Krsna. 


VERSO 43 


Riian 
magi aA i 
và ARA YA 
m amag Aga va 


jyotir yathaivodaka-parthivesv adah 
samira-vegânugatam vibhavyate 

evam sva-maya-racitesv asau pumán 
gunesu ragânugato vimuhyati 


jyotih—os luzeiros do céu, tais como o Sol, a Lua e as estrelas; 
yatha—como; eva-—na verdade; udaka-—na água; párthivesu--ou 
em outros líquidos, como o óleo; adah—diretamente; samira-vega- 
anugatam-—sendo forçados pelos movimentos do vento; vibhâvyate— 
aparecem em diferentes formas; evam—dessa maneira; sva-mayá-ra- 
citesu—na situação criada pelas próprias invenções mentais de alguém; 
asau-—a entidade viva; puman-—pessoa; gunesu—no mundo mate- 
rial, manifestada pelos modos da natureza; râga-anugatah-—de acordo 
com o seu apego; vimuhyati—confunde-se com a identificação. 


TRADUÇÃO 

Ao refletirem-se em líquidos, tais como óleo ou água, os luzeiros 
do céu, tais como a Lua, o Sol e as estrelas, parecem ter diferentes 
formas — às vezes redondas, às vezes longas, e assim por diante —, 
devido aos movimentos do vento. De maneira semelhante, ao absor- 
ver-se em pensamentos materiais, a entidade viva, a alma, devido à 
ignorância, aceita várias manifestações como sua própria identida- 
de. Em outras palavras, é devido à agitação produzida pelos modos 
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da natureza material que alguém se deixa confundir pelas invenções 
mentais. 


SIGNIFICADO 

Este verso dá um ótimo exemplo pelo qual se podem compreender 
as diferentes posições que a alma espiritual eterna assume no mundo 
material e mostra como a alma aceita diferentes corpos (dehantara- 
prüptih). A Lua é estacionária e única, porém, ao refletir-se na água 
ou no óleo, ela parece tomar diferentes formas devido aos movimentos 
do vento. De modo semelhante, a alma é serva eterna de Krsna, a 
Suprema Personalidade de Deus, porém, quando é posta nos modos 
da natureza material, ela assume diferentes corpos, ora como semi- 
deus, ora como homem, cachorro, árvore e assim por diante. Pela 
influência de mãyã, a potência ilusória da Suprema Personalidade 
de Deus, a entidade viva pensa que é essa pessoa, aquela pessoa, 
americano, indiano, gato, cachorro, árvore ou qualquer outra coisa. 
Isto chama-se mãyã. Quando alguém está livre desta perplexidade e 
entende que a alma não pertence a nenhuma das formas deste mundo 
material, ele situa-se na plataforma espiritual (brahma-bhata). 

Esta compreensão às vezes é explicada como nirãkãra, ou ausência 
de forma. Essa amorfia, entretanto, não significa que a alma não 
tenha forma. A alma tem forma, mas a forma externa que adquiriu 
devido à agitação e contaminação material é falsa. Igualmente, 
Deus também é descrito como nirâkãra, o que significa que Deus 
não tem forma material, mas é sac-cid-ânanda-vigraha. A entidade 
viva é parte integrante da sac-cid-Ananda-vigraha suprema, mas suas 
formas materiais são temporárias, ou ilusórias. Tanto a entidade viva 
quanto o Senhor Supremo têm formas espirituais originais (sac-cid- 
ânanda-vigraha), mas o Senhor, o Supremo, não muda de forma. 
O Senhor aparece como Ele é, ao passo que a entidade viva aparece 
porque a natureza material força-a a aceitar diferentes formas. Ao 
receber essas diferentes formas, a' entidade viva identifica-se com 
elas, e não com sua forma espiritual original. Logo que retorna à 
sua forma e compreensão espirituais originais, a entidade viva ime- 
diatamente rende-se à forma suprema, a Personalidade de Deus. Isto 
éexplicado no Bhagavad-gità (7.19). Bahünam janmanüm ante jfiana- 
van mãm prapadyate. Quando a entidade viva, depois de muitos e 
muitos nascimentos em diferentes formas, retorna à sua forma origi- 
nal, a consciência de Krsna, ela rende-se de imediato aos pés de lótus 
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da forma suprema; Krsna. Isto é liberacào. Como-o Senhor diz no 
Bhagavad-gitã (18.54): 


brahma-bhütah prasannatma 
na socati na kanksati 

samah sarvesu bhútesu 
mad-bhaktim labhate param 


**Aquele que está transcendentalmente situado entende de imediato o 
Brahman Supremo e torna-se cheio de júbilo. Jamais se lamenta nem 
deseja ter nada; ele é equânime com todas as entidades vivas. Neste 
estado, ele passa a Me prestar serviço devocional puro.” “Render- 
se à forma suprema é resultado de bhakti, Esta bhakti, que consiste 
em alguém compreender sua própria posição, é liberação completa. 
Enquanto alguém compreende apenas o aspecto impessoal da Verda- 
de Absoluta, não está em conhecimento puro, mas ainda deve lutar 
para obter conhecimento puro. Kleso "dhikataras tesam avyaktüsakta- 
cetasam (Bg. 12.5). Embora alguém possa ser espiritualmente avan- 
gado, se estiver apegado ao aspecto impessoal da Verdade Absoluta, 
ainda terá de trabalhar mui arduamente, como indicam as palavras 
Kleso "dhikatarah, que significam *'sofrimento intenso''. O devoto, 
entretanto, facilmente alcança sua posição original, sua forma espiri- 
tual, e entende a Suprema Personalidade de Deus em Sua forma original. 

O próprio Krsna explica as formas das entidades vivas no Segundo 
Capítulo do Bhagavad-gita, onde Ele claramente diz a Arjuna que 
Ele, Arjuna e todas as outras entidades vivas, que anteriormente es- 
tavam em suas formas originais, são identidades individuais separadas. 
Eles foram indivíduos no passado, agora estão gozando de individua- 
lidade, e no futuro continuarão a manter suas formas individuais. 
A única diferença é que a entidade viva condicionada aparece em 
várias formas materiais, ao passo que Krsna aparece em Sua forma 
espiritual original. Infelizmente, aqueles que não são avançados em 
conhecimento espiritual pensam que Krsna é como eles e que Sua 
forma é como suas formas materiais. Avajânanti mam midhã mânu- 
sim tanum asritam (Bg: 9.11). Krsna nunca fica arrogante por causa 
de conhecimento material e portanto chama-Se acyuta, mas as enti- 
dades vivas caem e são agitadas pela natureza material. Esta é a dife- 
rença entre o Senhor Supremo e as entidades vivas. 
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Com relação a isto, deve-se observar que Vasudeva, que estava 
situado em posição transcendental, aconselhou Karsa anão con- 
tinuar cometendo atividades pecaminosas. Kamsa, um representante 
dos demónios, estava sempre disposto a matar Krsna, ou Deus, e 
Vasudeva representa uma pessoa transcendentalmente situada de 
quem Krsna nasce (Vasudeva é o filho de Vasudeva). Vasudeva queria 
que seu cunhado se eximisse de praticar o ato pecaminoso que con- 
sistia em matar sua irmã, uma vez que o resultado de ele ser agitado 
pela natureza material seria que Kamsa teria de aceitar um corpo 
no qual sofreria repetidas vezes. Em outra passagem do Srimad- 
Bhagavatam (5.5.4), Rsabhadeva também diz: 


na südhu manye yata ütmano "yam 
asann api klesada àsa dehah 


Enquanto estiver enredada nas atividades fruitivas em troca de apa- 
rente felicidade e infelicidade, a entidade viva receberá uma deter- 
minada espécie de corpo no qual se submeterá às três classes de 
sofrimento decorrentes da natureza material (tritâpa-yantranã). Toda 
pessoa inteligente, portanto, deve livrar-se da influência dos três 
modos da natureza material e reviver seu corpo espiritual original, 
ocupando-se no serviço à Pessoa Suprema, Krsna. Enquanto alguém 
estiver materialmente apegado, terá de aceitar o processo de nasci- 
mento, morte, velhice e doença. Portanto, aconselha-se que, ao invés 
de enredarem-se nas atividades fruitivas aparentemente boas ou más, 
as pessoas inteligentes devem ocupar sua vida em avançar em cons- 
ciência -de-Krsna para que, ao invés de aceitarem outro corpo mate- 
rial (tyaktvã deharn punar janma: naiti), retornem ao lar, retornem 
ao Supremo. 


VERSO 44 


aura añ muni s quif: i 
E SU 


tasmânna kasyacid droham 
ácaret sa tatha-vidhah 

atmanah ksemam anvicchan 
drogdhur vai parato bhayam 
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tasmāt—portanto; na—náo;'kasyacit—de ninguém; droham— 
inveja; acaret—alguém deve agir; sah-—uma pessoa (Kamsa); tatha- 
vidhah-—que foi aconselhada dessa maneira (por Vasudeva); atma- 
mah—seu próprio; ksemam-—bem-estar; anvicchan—se ela deseja; 
drogdhuh-—de alguém que inveja os outros; vai—na verdade; para- 
tah=dos outros; bhayam—há motivo de sentir temor. 


TRADUÇÃO 
Portanto, como as atividades ímpias e invejosas causam um corpo 
no qual se sofre na vida seguinte, por que deveria alguém agir impie- 
dosamente? Para o seu próprio bem-estar, a pessoa não deve invejar 
ninguém, pois a pessoa invejosa sempre deverá temer ser hostilizada 
por seus inimigos, nesta vida ou na próxima. 


SIGNIFICADO 
Ao invés de procederem como inimigas de outras entidades vivas, 
as pessoas devem agir piedosamente, ocupando-se no serviço: ao 


Senhor Supremo, evitando assim uma situação desastrosa tanto nesta 
vida quanto na próxima. Com relação a isto, a seguinte instrução 
moral do grande político Canakya Pandita é muito significativa: 


tyaja durjana-sarhsargam 
bhaja sâdhu-samâgamam 

kuru punyam aho râtram 
smara nityam anityatàm 


Deve-se fugir da companhia: de diabos, demónios e nào-devotos, e 
sempre deve-se buscar a associação de devotos e pessoas santas. 
Convém agir sempre piedosamente, sabendo. que esta vida é tempo- 
rária, e não se deixar influenciar por felicidade e aflição temporá- 
rias. O movimento da consciência de Krsna está ensinando a toda 
a-sociedade humana este princípio de tornar-se consciente de Krsna 
e assim resolver para sempre os problemas da vida (tyaktva deham 
punar janma naiti màm eti so-^rjuna). 


VERSO 45 


qu ATE TED www gfremm 1 
Aaa aaa: MIM] 
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esa tavanuja bala 
krpanã putrikopamã 
hanturh nârhasi kalyânim 
imam tvarn dina-vatsalah 


esü—esta; tava—tuay anujã-—irmã caçula; balã-—mulher inocente; 
krpanã-—completamente dependente de ti; putrika-upamã-—tal qual 
tua própria filha; hantum-—matá-la; na—não; arhasi—mereces; ka- 
lyantm—que está sob tua afeição; imâm-—a ela; tvam—tu; dina- 
vatsalah-—muito compassivo com os pobres e os inocentes. 


TRADUÇÃO 
Sendo tua irmã caçula, esta pobre jovem Devaki deve ser trata- 
da como tua própria filha, é precisa receber muito afeto. És miseri- 
cordioso, e portanto não deves matá-la. Na verdade, ela merece tua 
afeição. 


VERSO 46 


TA TNA 
data q: 
a da Wer qeu es 


Sri-Suka uvaca 
evar sa sâmabhir bhedair 
bodhyamüno "pi dürunah 
na nyavartata kauravya 
purusüdün anuvratah 





Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; evam—dessa ma- 
neira; sah—ele (Kamsa); samabhih—pela tentativa de apaziguá-lo 
(Kamsa); bhedaih—pelas instrugdes morais de que náo se deve ser 
cruel com ninguém; bodhyamánah api—mesmo sendo apaziguado; 
darunah—aquele que era o mais terrivelmente cruel; na nyavartata— 
não póde ser demovido (da acáo hedionda); kauravya—ó Maharaja 
Pariksit; purusa-adan—os Raksasas, canibais; anuvratah—seguindo 
seus passos. 


Verso 48] O advento do Senhor Krsna: Introdução 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvami continuou; Ó melhor da dinastia Kuru, Karnsa 
era terrivelmente cruel e um autêntico seguidor dos Raksasas. Por- 
tanto, as boas instruções de Vasudeva não podiam apaziguá-lo nem 
amedrontá-lo. Ele não se importava com os resultados das ativida- 
des pecaminosas que acaso cometesse nesta ou na próxima vida. 


VERSO 47 


fia dara Afeta gg: | 
mi ma ARA AA lol 


nirbandham tasya tam jñātvā 
vicintyanakadundubhih 

praptam káalam prativvodhum 
idarh tatránvapadyata. 


nirbandham-—determinacáo para fazer algo; tasya—dele (Kamsa); 
tam—aquela (determinagáo); jñatva—entendendo; vicintya—pensan- 
do profundamente; ¿nakadundubhih—Vasudeva; práptam—chegara; 
kálam-—perigo de morte iminente; prativyodhum-—para dissuadi-lo 
de executar essas atividades; idam_—isto; tatra—em seguida; anva- 
padyata—pensou em outros métodos, 





TRADUÇÃO 

Ao ver que Karsa estava determinado a matar sua irmá Devaki, 
Vasudeva mui profundamente pensou consigo mesmo. Considerando 
o perigo da morte iminente, ele arquitetou outro plano para dissuadir 
Kamsa. 

SIGNIFICADO 

Embora visse o perigo iminente de que sua esposa Devaki poderia 
ser morta, Vasudeva estava convicto do seu bem-estar porque, na 
hora do seu nascimento, os semideuses tocaram tambores e timbales, 
Portanto, ele tentou outra maneira de salvar Devaki. 


VERSO 48 
and araña | 
qa a Fada ars Aa: all 
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mrtyur buddhimatüpohyo 
yavad buddhi-balodayam 

yady asau na nivarteta 
naparadho "sti dehinah 


mrtyuh=morte; buddhi=mata—por uma: pessoa inteligente; apo- 
hyah—deve ser evitada; yavat—enquanto; buddhi-bala-udayam—a 
inteligência e a força física estiverem presentes; yadi—se; asau—essa 
(morte); na nivarteta—nào pode ser impedida; na—não; aparâdhah— 
ofensa; asti—existe; dehinah—da pessoa que está arriscada a morrer. 





TRADUÇÃO 
Enquanto tiver inteligência e força corpórea, a pessoa deve tentar 
evitar a morte. É este o dever de toda pessoa corporificada. Mas 
se, apesar de todos os esforços, a morte torna-se inevitável, a pessoa 
que se defronta com a morte não comete ofensa. 





SIGNIFICADO 

É natural que, ao defrontar-se com'a morte extemporânea, a pessoa 
faça tudo para salvar-se. Este é seu dever. Embora a mort 
todos devem tentar evitá-la e não aceitar a morte pas 
porque toda alma vivente é eterna por natureza. Porque a morte é 
uma punição imposta àqueles que estão condenados à existência ma- 
terial; a cultura védica baseia-se em evitar a morte (ryaktva deham 
punar janma naiti): Todos devem valer-se do cultivo da vida espiri- 
tual'e evitar a morte, e ninguém deve submeter-se à morte sem lutar 
pela sobrevivência. Aquele que não tenta acabar com a morte não 
é um ser humano inteligente. Visto que Devaki estava face a face 
com a morte iminente, era dever de Vasudeva salvá-la, como ele 
de fato o tentava na medida de suas forças. Portanto, ele resolveu 
descobrir outra maneira' de aproximar-se de Kamsa para que Deva- 
ki fosse salva. 





VERSOS 49 — 50 


cl 
am a aa BR live 
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fu a ia ema affair | 
safa aa AE: GA lol 


pradaya mrtyave putrün 
mocaye krpanüm imàm 

sutà me yadi jayeran 
mrtyur và na mriyeta cet 


viparyayo và kim. na syàd 
gatir dhatur duratyaya 

upasthito nivarteta 
nivrttah punar üpatet 


pradáya—prometendo entregar; mrtyave—a Kamsa, que para 
Devaki é a morte personificada; putrân—meus filhos; mocaye—estou 
libertando-a do perigo iminente; krpanâm-—inocente; imâm—De- 
vaki; sutah—filhos; me—meus; yadi-—se; jâyeran—devem nascer; 
mrtyuh—Kamsa; vá—ou; na—náo; mriyeta—deve morrer; cet—se; 
viparyayah—exatamente o oposto; vā—ou; kim—se; na—náo; 
syat—pode acontecer; gatih—o movimento; dhátuh—da providén- 
cia; duratyaya—muito difícil de entender; upasthitah—aquilo que 
atualmente é obtido; nivarteta—pode impedir; nivritah—a morte 
de Devaki sendo impedida; punah âpatet—no futuro pode voltar a 
acontecer (mas que posso fazer). 


TRADUÇÃO 

Vasudeva ponderou: Entregando todos os meus filhos a Karsa, 
que é a morte personificada, salvarei a vida de Deyaki. Talvez Karnsa 
morra antes de que meus filhos nasçam, ou, uma vez que ele já está 
destinado a morrer nas mãos de meu filho, um de meus filhos pode- 
rá matá-lo. Por enquanto, é melhor que eu prometa entregar meus 
filhos para que Karmsa desista de sua ameaça imediata, e se, no de- 
correr do tempo, Kamsa morrer, nada terei a temer. 


SIGNIFICADO 
Vasudeva queria salvar a vida de Devaki, prometendo entregar 
seus filhos a Kamsa. “No futuro”, pensava ele, “'Kamsa poderá 
morrer, ou talvez eu não gere nenhum filho. Mesmo. que nasça um 
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filho e eu o entregue.a Kamsa, Kamsa pode morrer em suas mãos, 
pois, através da ação da providência, tudo pode acontecer. É muito 
dificil entender como as coisas são detérminadas pela providência.” 
Assim, Vasudeva decidiu que prometeria entregar seus filhos nas 
mãos de Karnsa para salvar Devaki do perigo da morte iminente. 


VERSO 51 


arde areia 
casa ña | 

v4 ma a: 
Ra: Inu 


agner yathà dàru-viyoga-yogayor 
adrstato 'nyan na nimittam asti 

evarh hi jantor api durvibhavyah 
Sarira-samyoga-viyoga-hetuh 


agneh—de um fogo na floresta; yatha—como; dáru—da madei- 
ra; viyoga-yogayoh-—tanto a fuga quanto.a captura; adrstatahi—do 
que a providência invisivel; anyat—alguma outra razão ou casualidade; 
na—náo; nimittam—uma causa; asti—existe; evam—dessa maneira; 
hi=decerto; jantoh—do ser vivo; api—na verdade; durvibhāvyah— 
não pode ser encontrada; sarira—do corpo; sarhyoga-—da aceitação; 
viyoga—ou do abandono; hetuh—a causa. 


TRADUÇÃO 
Quando o fogo, por alguma razão inaparente, salta um pedaço 
de madeira e incendeia o próximo, o fator que causa isto é o desti- 
no: Igualmente, quando o ser vivo aceita uma classe de corpo e se 
desfaz de outro, a única razão de tudo isso é o destino invisível. 


SIGNIFICADO 
Quando há incêndio em uma aldeia, o fogo às vezes salta uma 
casa e queima a outra. Igualmente, quando há um incêndio na flo- 
resta, o fogo às vezes salta uma árvore e queima a outra. Ninguém 
pode dizer por que isto acontece. Alguém pode formular alguma 
razão imaginária na tentativa de explicar o motivo pelo qual uma 
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árvore ou uma casa situadas mais perto não pegaram fogo, ao passo 
que uma árvore ou uma casa em um lugar distante pegaram, mas 
ma verdade, a razão é o destino. Esta razão também se aplica à trans- 
migração da alma, devido à qual alguém que em determinada vida 
€ primeiro-ministro pode na próxima tornar-se um cachorro. O'tra- 
balho do destino invisível não pode ser averiguado pelo conhecimento 
experimental prático, e portanto todos devem contentar-se em saber 
que'tudo é feito pela providência suprema. 


VERSO 52 


a fa aaa | 


E e NRI 


evam vimrsya tam pâpam 
yáavad-átmani-darsanam 

püjayám àsa vai Saurir 
bahu-müna-purahsaram 


evam-—dessa maneira; vimrsya-—após contemplar; tam-—a Kamsa; 
püpam-—o pecaminosíssimo; yavar—na medida do possível; atmani- 
darsanam—com toda a inteligência de que dispunha; piyjayâm àsa— 
louvou; vai—na verdade; saurih-—Vasudeva; bahu-mana—oferecendo 
todo o respeito; purahsaram-—diante dele. 








TRADUÇÃO 
Após considerar o assunto até onde seu conhecimento lhe permi- 
lia chegar, Vasudeva, com muito respeito, apresentou sua proposta 
ao pecaminoso Kamsa. 


VERSO 53 
ear ga fa | 
ma quanta Read luan 


prasanna-vadanümbhojo 
nrsamsam nirapatrapam 

manasã diiyamânena 
vihasann idam abravit 
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prasanna-vadana-ambhojah—Vasudeva, que aparentava estar 
muito feliz; nrsamsam—ao crudelíssimo;. nirapatrapam—descarado 
Kamsa; manasa—=com a: mente; diyamánena—que estava cheia de 
ansiedade e pesar; vihasan—esbogando um sorriso; idam abravit— 
e falou o seguinte. 


TRADUÇÃO 
A mente de Vasudeva encheu-se de ansiedade porque sua esposa 
corria perigo, porém, para satisfazer o cruel, descarado e pecaminoso 
Kamsa, ele esboçou um sorriso e falou-lhe as seguintes palavras. 


SIGNIFICADO 

Às vezes, numa situação perigosa, alguém pode disfarçar seus sen- 
timentos, assim como agiu Vasudeva, que queria salvar sua esposa. 
O mundo material é complicado; e para executar seus deveres, a 
pessoa não pode deixar-de adotar atitudes diplomáticas. Vasudeva 
fez tudo o que podia para salvar sua esposa, pois ela deveria gerar 
Krsna. Isto indica que; com o propósito de salvar Krsna e Seus inte- 
resses, pode-se agir com duplicidade. De acordo com a predição, 
Krsna apareceria através de Vasudeva'e Devaki para matar Kamsa. 
Vasudeva, portanto, deveria fazer tudo para contornar a atual situa- 
ção. Embora todos os eventos já estivessem pré-estabelecidos por 
Krsna, o devoto deve esforçar-se ao máximo para cumprir O pro- 
pósito de Krsna. O próprio Krsna é todo-poderoso, mas isto não 
quer dizer que o devoto deva, portanto, sentar-se tranquilamente e 
deixar tudo nas mãos dEle. Esta instrução também é encontrada 
no Bhagavad-gitã. Embora Krsna estivesse fazendo tudo para Arjuna, 
Arjuna nunca se deixou ficar indolente, como um cavalheiro não- 
violento. Ao contrário, ele envidou todos os esforços na batalha para 
sair vitorioso. 

VERSO 54 


ARO gura 
aaa da | 
JA AAA AA qus 


Sri-vasudeva uvaca 
na hy asyãs te bhayam saumya 
yad vai sahasarira-vak 
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putrün samarpayisye "sya 
yatas te bhayam utthitam 


sri-vasudevah uvüca—-$ri Vasudeva disse; na—náo; hina verda- 
de; asyah—de Devaki; te—teu; bhayam—medo; saumya—ó pessoa 
das mais sóbrias; yat—que; vai—na verdade; sa—aquele presságio; 
üha-—proferiu; asarira-vak—uma vibracáo sem um corpo; putrün— 
todos os meus filhos; samarpayisye—entregarei a ti; asyah—=dela 
(Devaki); yatah—de quem; te—teu; bhayam—medo; utthitam—surgiu: 


TRADUÇÃO 
Vasudeva disse: Ó melhor dos sóbrios, não precisas ficar com 
medo de tua irmã Devaki só por causa daquilo que ouviste do pres- 
ságio que veio do alto. A causa da tua morte serão os filhos dela. 
Portanto, prometo que, quando ela der à luz os filhos de quem teu 
medo surgiu, entregarei todos eles em tuas mãos. 


SIGNIFICADO 

Kamsa temia a existência de Devaki porque, após sua oitava gra- 
videz, ela daria à luz um filho que'o mataria. Vasudeva, portanto, 
para dar ao seu cunhado a máxima segurança, prometeu levar-lhe 
todos os filhos. Ele não esperaria pelo oitavo filho, mas, desde o 
começo, entregaria nas mãos de Karnsa todos os filhos que Devaki 
desse à luz. Essa foi uma proposta muito liberal que Vasudeva ofe- 
receu a Karnsa. 

VERSO 55 


sis sar 
s > a 
RAM iaman | 
ES A RAMA TA NI 
Sri-Suka uvüca 
svasur vadhün nivavrte 
karhsas tad-vakya-sãra-vit 
vasudevo “pi tar pritah 
prasasya pravisad grham 


Sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; svasuh—de sua irmã 
(Devaki); vadhát—do ato de matar; nivavrte—impedido por enquanto; 





86 Srimad-Bhágavatam [Canto 10, Cap. 1 


kamsah—Kamsa; tat-vakya—as palavras de Vasudeva; sára-vit—sa- 
bendo que eram perfeitamente corretas; vasudevah—Vasudeva; api— 
também; tam—a ele (Kamsa); pritah—estando satisfeito; prasasya— 
continuando a apaziguar; pravisat grham—entrou em sua própria casa. 


TRADUÇÃO 
Srila Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Karsa concordou com os 
argumentos lógicos de Vasudeva, e, tendo plena fé nas palavras de 
Vasudeva, desistiu de matar sua irmã. Vasudeva, estando satisfeito 
com Kamsa, continuou apaziguando-o e entrou em sua própria casa. 


SIGNIFICADO 

Embora fosse um demônio: pecaminoso, Karmsa: acreditava que 
Vasudeva jamais faltaria à sua palavra. O caráter de um devoto puro 
como Vasudeva é tal que até mesmo'um demônio do porte de Karnsa 
acreditou firmemente em suas palavras e ficou satisfeito. Yasyãs- 
ti bhaktir bhagavaty akiñicand sarvair gunais tatra samásate surah 
(Bhàg..5.18.12). Todos os bons atributos estáo presentes no devoto, 
tanto que até mesmo Kamsa acreditou piamente nas palavras de 
Vasudeva. 


VERSO 56 
YA SU AA | 
E a i TETA ISAN 


atha kala upavrtte 
devaki sarva-devatã 
putràn prasusuve câstau 
kanyâm caivanuvatsaram 


atha—em seguida; kale—no decorrer do tempo; upavrite— quando 
estava maduro; devaki—Devaki, a esposa de: Vasudeva, o pai de 
Krsna; sarva-devata—Devaki, a quem todos os semideuses e o próprio 
Deus apareceram; putran—filhos; prasusuve—deu á luz; ca—e; 
astau—oito; kanyañ ca—e uma filha chamada Subhadrá; eva—na 
verdade; anuvatsaram—ano após ano. 


"Verso 57] O advento do Senhor Krsna: Introducáo 


t TRADUÇÃO 
"Em seguida, todo ano, no devido tempo, Devaki, a mãe de Deus 
“e de todos os semideuses, dava à luz uma criança. Assim, ela gerou 
Oito filhos, um após outro, e uma filha chamada Subhadra. 


SIGNIFICADO 

O mestre espiritual às vezes é glorificado como sarva-devamayo 
-guruh(Bhag. 11.7.27). Pela graca do guru; o mestre espiritual, alguém 
“pode entender as diferentes classes de-devas: A palavra-deva refere- 
se a Deus, a Personalidade Suprema, que é a fonte da qual se origi- 
mam todos os semideuses, que também são chamados devas. No 
Bhagavad-gitã (10.2), o Senhor diz que aham àdir hi devanam: “Eu 
sou a fonte de todos os devas.” O Senhor Supremo, Visnu, a Pessoa 
Original, expande-Se em diferentes formas. Tad aiksata bahu syam 
(Chândogya Upanisad 6.2.3). Sozinho, Ele expandiu-Se em muitos. 
Advaitam acyutam anâdim ananta-rüpam (Brahma-samhità 5.33). 
Existem diferentes graus de formas, conhecidas como svarisa e vibhin- 
marisa. As expansões svarhsa, ou visnu-tattva, são a Suprema Perso- 
nalidade de Deus, ao passo que vibhinnamsa são jiva-tattva; partes 
integrantes do Senhor (mamaivariso jiva-loke jiva-bhitah sanâta- 
hah). Se aceitamos-Krsna como:a Suprema Personalidade de Deus 
e adoramo-lO, todas as partes e expansões do Senhor são automati- 
camente adoradas. Sarvārhanam acyutejyā (Bhāg: 4.31.14). Krsna 
éconhecido como Acyuta (senayor ubhayor madhye ratham sthapaya 
me 'cyuta). Adorando Acyuta, Krsna, a pessoa automaticamente 
adora todos os semideuses. Náo há necessidade de adorar separada- 
mente visnu-tattva ou jiva-tativa. Se-alguém se concentra em Krsna, 
adora a todos. Portanto, como deu à luz Krsna, neste trecho, mãe 
Devaki é descrita como sarva-devata. 


VERSO 57 
ARA AA RATA: 
c > 
arara AN isga: S 
kirtimantam prathamajam 
kamsayanakadundubhih 


arpayâm asa krcchrena 
so “nrtad ativihvalah 
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kirtimantam—chamado Kirtiman; prathama-jam—o bebé primo- 
génito; kamsaya—a Kamsa; anakadundubhih—N asudeva; arpayám 
àsa==entregou;' krechrena--=com muita dor; sah-—ele (Vasudeva); 
anrtat—de quebrar a promessa, ou de passar por mentiroso; ati- 
vihvalah—estava muito perturbado, sentindo medo. 


TRADUÇÃO 
Vasudeva estava muito assaltado pelo medo de tornar-se um men- 
tiroso que quebra sua promessa. Assim, com muita dor, ele entregou 
nas mãos de Kasa seu filho primogênito, chamado Kirtimân. 


SIGNIFICADO 

No sistema védico, ao nascer uma criança, especialmente um me- 
nino, o pai convoca os brahmanas eruditos, e de acordo com a des- 
crição do horóscopo da criança, ela imediatamente recebe um nome. 
Esta cerimônia chama-se nâma-karana. Existem dez diferentes sariis- 
kâras, ou métodos reformatórios, adotados no sistema de varnasrama- 
dharma, e a cerimônia na qual se recebe o nome é um deles. Embora 
o primeiro filho de Vasudeva devesse ser entregue nas mãos de Karsa, 
acerimônia nama-karana foi realizada, e assim a criança foi chamada 
Kirtimãn. Esses nomes são dados logo após o nascimento. 


VERSO 58 


E qué q anal A a 
forrado qa aa wan 


kir duhsaham nu sadhünarn 
vidusâm kim apeksitam 

kim aküryam kadaryanàm 
dustyajam kim dhrtatmanam 


kim—que é; duhsaham-—-doloroso; nu—na verdade; sadhünam— 
para pessoas santas; vidusām—das pessoas eruditas; kim apeksitam— 
qual a dependência; kim akaryam—que é trabalho proibido; kada- 
ryânâm-—das pessoas do mais baixo grau; dustyajam-—muito difícil 
de abandonar; kim—que é; dhrta-àtmanam-—das pessoas que são 
auto-realizadas. 


Verso 59] O advento do Senhor Krsna: Introducáo 


TRADUÇÃO 
Que poderia causar dor a pessoas santas que aderem estritamente 
à verdade? Como não haveria independência para os devotos puros 
que conhecem o Senhor Supremo como a substância? Que feitos 
são proibidos para pessoas do mais baixo caráter? E acaso existe 
algo que as pessoas que se renderam por completo aos pés de lótus 
do Senhor Krsna não sejam capazes de abandonar em prol dEle? 


SIGNIFICADO 

Uma vez que somente o oitavo filho de Devaki é quem iria matar 
Karnsa, pode-se perguntar que necessidade haveria de Vasudeva en- 
tregar o filho primogênito. A resposta é que Vasudeva prometera a 
Kamsa que lhe entregaria todos os filhos nascidos de Devaki. Karnsa, 
sendo asura, nào acreditava que apenas o oitavo filho o mataria; 
eletinha certeza de que poderia ser morto por qualquer filho de Deva- 
Ki. Vasudeva, portanto, para salvar Devaki, prometeu dar a Karnsa 
todos os filhos, meninos ou meninas. De outro ponto de vista, Vasu- 
deva e Devaki ficaram muíto satisfeitos quando entenderam que à 
Suprema Personalidade de Deus, Krsna, viria como o oitavo filho 
deles. Vasudeva, um devoto puro do Senhor, estava ansioso por ver 
Krsna aparecer como seu filho através da oitava gravidez de Deva- 
ki. Portanto, ele queria entregar todos os filhos rapidamente para 
que, na oitava vez, Krsna aparecesse. Ele gerou um filho cada ano 
para que Krsna aparecesse e viesse o mais rápido possível. 


VERSO 59 


vgremesi adhi: A afaa I 
RA A A Il 


drstvà samatvam tac chaureh 
satye caiva vyavasthitim 

karnsas tusta-manà rüjan 
prahasann idam abravit 


drstva—vendo; samatvam—sendo equánime, imperturbável na 
aflição ou felicidade; tat—isto; Saureh—de Vasudeva; satye—na ve- 
racidade; ca—na verdade; eva—decerto; vyavasthitim—a situação 
firme; karhsah-—Karnsa; tusta-manah-=estando muito satisfeito (com 
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o comportamento de Vasudeva ao entregar o primeiro filho para 
manter sua promessa); rajan—ó Maharaja Pariksit; prahasan—com 
um rosto sorridente; idam—isto; abravit—disse. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei Pariksit, ao ver que Vasudeva, mostrando veraci- 
dade, teve a trangiiilidade de dar-lhe a criança, Kamsa ficou muito 
feliz. Portanto, com um rosto sorridente, ele falou o seguinte, 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra samatvam é muito significativa, Samatvam 
refere-se àquele que é sempre equânime, que não se deixa afetar pela 
felicidade ou aflição. Vasudeva estava tão firmemente equânime 
que não parecia nem um pouco agitado quando entregou seu filho 
primogênito para ser morto -nas mãos de Kamsa. No Bhagavad- 
gitã (2.56), afirma-se que duhkhesv anudvigna-manãh sukhesu vigata- 
sprhah. Ninguém: deve almejar a felicidade material nem deve se 
deixar perturbar pela aflição material. O Senhor Krsna aconselhou 
a Arjuna: 


matrà-sparsas tu kaunteya 
Sitosna-sukha-duhkha-dah 
ügamápayino "nityas 
tams titiksasva bharata 


“Ó filho de Kunti, o aparecimento transitório de felicidade e tristeza, 
bem como o seu desaparecimento no devido tempo, sáo como o 
aparecimento e o desaparecimento das estações de inverno e verão. 
Surgem da percepção sensorial, 6 descendente de Bharata, e deve- 
se aprender a tolerá-los sem perturbar-se."" (Bg. 2.14) A alma auto- 
realizada jamais se deixa perturbar pela aparente aflicào ou felicidade, 
e isso é especialmente verdadeiro no caso de'um devoto grandioso 
como Vasudeva, que mostrou isso na prática através de seu exemplo. 
Vasudeva não ficou absolutamente perturbado quando entregou seu 
primeiro filho a Kamsa, que iria matá-lo. 


VERSO 60 


Sa ms a ra à qua 
sm galga Aa: ES Rel 


O advento do Senhor Krsna: Introducáo 


pratiyütu kumáüro *yam 
na hy asmád asti me bhayam 
astamüd yuvayor garbhán 
mrtyur me vihitah kila 


pratiyatu—meu querido Vasudeva, pega teu filho de volta e vai 
para casa; kumarah—crianga recém-nascida; ayam-—esta; na—náo; 
hi—na verdade; asmát—dela; asti—existe; me—meu; bhayam— 
medo; astamüt—da oitava; yuvayoh—de ti e de tua esposa; garbhat—da 
gravidez; mrtyuh—morte; me—minha; vihitah—foi ordenada; kila— 
na verdade. 


TRADUÇÃO 
Ó Vasudeva, podes pegar de volta o teu filho e ir para casa. Não 
temo teu primeiro filho. É o oitavo filho teu e de Devaki que me 
preocupa porque é por aquela criança que eu estou designado para 
ser morto. 


VERSO 61 


ARA gan TITE | 
ATA TEATRAIS ae: MG 


tatheti sutam àdàya 
yayav anakadundubhih. 
nàbhyanandata tad-vakyam 
asato 'vijitatmanah 


tathà—muito bem; iti—assim; sutam adaya—levando seu filho 
de volta; yayau—deixou aquele lugar; 4nakadundubhih—Vasudeya; 
na abhyanandata—náo deu muito valor; fat-vakyam—ás palavras 
(de Karnsa); asatah—que não tinha caráter; avijita-atmanah—nem 
autocontrole. 


TRADUÇÃO 
Vasudeva concordou e levou seu filho de volta para casa, porém, 
como Kamsa não tinha caráter nem autocontrole, Vasudeva sabia 
que não poderia confiar na palavra de Kamsa, 
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VERSOS 62 —63 


aia: | 
T arara at EA: AR 
o ama 
a mad A aaa 116301 


nandadyá ye vraje gopà 
yas camisa ca yositah 

vrsnayo vasudevadyã 
devaky-adyà yadu-striyah 


sarve vai devatà-praya 
ubhayor api bhàrata 
jRatayo bandhu-suhrdo 
ve ca karhsam anuvratah 


nanda-adyah—comegando com Nanda Mahárája; ye—todas essas 
pessoas; vraje—em Vrndávana; gopãh—os vaqueiros; yah-—que; 
ca—e; amisâm-—todos aqueles (habitantes de Vrndávana); ca—bem 
como; yositah--as mulheres; vrsnayah—membros da familia Vrsni; 
vasudeva-adyah—encabegados por Vasudeva; devaki-adyah—encabe- 
gadas por Devaki; yadu-strivah—todas as mulheres da dinastia de 
Yadu; sarve—todos eles; vai—na verdade; devata-prayah—eram ha- 
bitantes do céu; ubhayoh—de Nanda Maharaja e Vasudeva; api— 
na verdade; bharata—6 Maharaja Pariksit; jñatayah—os parentes; 
bandhu—amigos; suhrdah—benquerentes; ye—todos os quais; ca—e; 
kariisam' anuvratah—muito embora aparentemente seguidores de 
Karsai 





TRADUÇÃO 
Os habitantes de Vrndāvana, encabeçados por Nanda Mahārāja 
e incluindo seus companheiros vaqueiros e suas esposas, eram exata- 
mente os cidadãos dos planetas celestiais, ó Mahārāja Parīkşit, 
melhor dos descendentes de Bharata; e também os descendentes da 
dinastia Vrsni, encabeçados por Vasudeva, e Devaki e todas as outras 
mulheres da dinastia de Yadu eram residentes dos planetas celestiais. 
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Os amigos, parentes e benquerentes de Nanda Maharája e Vasu- 
deva e mesmo aqueles que aparentemente agiam como seguidores 
de Karnsa eram todos semideuses. 


SIGNIFICADO 

Como se mencionou anteriormente, a Suprema Personalidade de 
Deus, Visnu, informou ao Senhor Brahmá que o Senhor Krsna des- 
ceria pessoalmente para mitigar o sofrimento existente na Terra. O 
Senhor ordenou que todos os cidadãos dos planetas celestiais nascessem 
em diferentes famílias das dinastias de Yadu e Vrsni e em Vrndavana. 
Agora, este verso informa-nos que todos os amigos e familiares da 
dinastia Yadu, da dinastia Vrsni, Nanda Maharaja e os gopas desceram 
dos planetas celestiais para participar dos passatempos do Senhor. 
Como se confirma no Bhagavad-gita (4.8), os passatempos do Senhor 
consistem em paritrânaya sadhinâm vinasaya ca duskrtam — salvar 
os devotos e matar os demônios. Para realizar tais atividades, o 
Senhor convocou os devotos que se encontravam em diferentes partes 
do Universo. 

Existem muitos devotos que são elevados aos sistemas planetários 
superiores. 


prüpya punya-krtàm lokàn 
usitvà Sasvatih samáh 

Sucinàm srimatàm gehe 
yoga-bhrasto "'bhijayate 


“Após muitos e muitos anos de: gozo nos planetas habitados por 
entidades vivas piedosas, o yogi malogrado nasce em uma família 
de pessoas virtuosas, ou em uma família de rica aristocracia.” (Bg. 
6:41) Alguns devotos, tendo deixado de completar:o. processo de ser- 
viço devocional, sáo promovidos aos planetas celestiais, para onde 
se elevam as pessoas piedosas, e após desfrutarem lá, podem ser di- 
retamente convocados ao lugar onde acontecem os passatempos'do 
Senhor. Quando o Senhor Krsna estava prestes a aparecer, os cida- 
dãos dos planetas celestiais foram convidados a ver os passatempos 
do Senhor, e por isso se-diz aqui que os membros das dinastias Yadu 
€ Vrsni, bem como os habitantes de Vrndávana, eram semideuses 
ou praticamente estavam em pé de igualdade com os 'semideuses: 
Mesmo aqueles que externamente ajudavam nas atividades de Kamsa 
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pertenciam: aos sistemas, planetários superiores. O aprisionamento e 
a libertação. de Vasudeva; bem como a:matança-de vários demônios, 
tudo isso eram manifestações dos passatempos do Senhor, e como 
ficariam satisfeitos de ver essas atividades pessoalmente, todos os 
devotos foram convidados a nascer como amigos e parentes dessas 
famílias. Como se confirma nas orações de Kunti (Bhãg. 1.8.19): 
nato nàtya-dharo yathà. O Senhor desempenharia o papel de matador 
de demônios, e de amigo, filho ou irmão de Seus devotos, e por isso 
todos esses devotos foram requisitados. 


VERSO 64 


TAL MPAA Aa: 
Gaara am A AAA MU 


etat kamsaya bhagavün 
chasamsübhyetya nàradah 

bhümer bhàrüyamününàam 
daityànàm ca vadhodyamam 


etat —todas essas palavras sobre a família Yadu e a familia Vrsni; 
kamsaya—ao rei Kamsa; bhagavün—o poderosissimo representante 
da Suprema Personalidade de Deus; Sasamsa—informou (a Kamsa, 
que estava indeciso); abhyetya—após aproximar-se dele; naradah—o 
grande sábio Nàrada; bhimeh-—sobre a superficie da Terra; bharaya- 
mànünam-—daqueles que eram um fardo; daityánám ca—e dos de- 
mônios; vadha-udyamam-—o esforço para matar. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, o grande santo Nárada aproximou-se de Karsa € in- 
formou-lhe como as pessoas demoníacas, que eram um grande fardo 
para a Terra, seriam mortas. Assim, Kamsa ficou muito temeroso 
e indeciso. 


SIGNIFICADO 
Já se mencionou que a mãe Terra havia implorado ao Senhor 
Brahmã que a aliviasse da aflição criada pelos demônios opressivos 
e que o Senhor Brahmã informou-lhe que o próprio Senhor Krsna 
iria aparecer. Krsna diz no Bhagavad-gitã (4.8): 


O advento do Senhor Krsna: Introdução 


paritránaya sadhünam 
vinasaya.ca duskrtàm. 

dharma-samsthapanarthaya 
sambhavāmi yuge yuge 


Sempre que há um fardo criado pelos demónios e sempre que os 
devotos inocentes sáo oprimidos pelos governantes demoníacos, o 
Senhor, com a assistência de Seus: verdadeiros representantes, que 
tecnicamente são chamados de semideuses, aparece oportunamente 
para matar os demônios. Nos Upanisads, afirma-se que os semideu- 
ses são diversas partes da Suprema: Personalidade de Deus. Assim 
como é dever das partes do corpo servir ao todo, é dever dos devotos 
de Krsna servir a Krsna conforme Ele deseje; A ocupação de Krsna 
é matar os demônios, e portanto esta deve ser também a ocupação 
do devoto. Entretanto, visto que as pessoas de Kali-yuga são caídas, 
Sri Caitanya Maháprabhu, mostrando-Se bondoso: com elas, não 
trouxe nenhuma arma para matá-las. Ao contrário, espalhando à 
consciência de Krsna, o amor a Krsna, Ele quis matar todas as suas 
atividades nefastas e demoniacas., É este o objetivo do movimento 
da consciência de Krsna. Enquanto atividades demoníacas forem pra- 
ticadas na superfície do mundo, ninguém poderá ser feliz. O programa 


«para a alma condicionada é plenamente descrito no Bhagavad-gitã, 


e todos simplesmente deyem seguir essas; instruções para tornarem- 
se felizes. Sri Caitanya Mahaprabhu, portanto, prescreve: 


harer nāma harer nàma 
harer namaiva kevalam 

kalaw nasty eva násty eva 
nasty eva gatir anyatha 


É bom que as pessoas cantem o mantra Hare. Krsna constantemente, 
Então, suas tendências demoniaças serão exterminadas, e elas se tor- 
narão devotos primorosos, felizes nesta vida e na próxima. 


VERSOS 65 — 66 


SERRA et A uff d 
GAMA og a mm MÁ UAI 
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Rat ag fa ER | 
at ma A AAA MISSA 


rser vinirgame kamso 
yadún matvá surán iti 
devakya garbha-sambhütara 
visnur ca sva-vadham prati. 


devakim vasudevar ca 
nigrhya nigadair grhe 

jatam jàtam ahan putram 
tayor ajana-sankayã 


rseh—do grande sábio Narada; vinirgame—com a partida (após 
dar informação); kamsah—Kamsa; yadiin—todos os membros da 
dinastia Yadu; matva--pensando em; surân—como semideuses; iti— 
assim; devakyah—=de Devaki; garbha-sambhútam—os filhos nasci- 
dos do ventre; visnum-—(aceitando) como Visnu; ca—e; sva-vadham 
prati—temendo morrer nas mãos de Visnu; devakim— Devaki; vasu- 
devam ca—e seu esposo, Vasudeva; nigrhya—prendendo; nigadaih— 
com algemas de ferro; grhe—confinados no lar; jatam jatam—cada 
um que'nascia, um após outro; ahan—matou; putram-—os filhos; 
tayoh—de Vasudeva e Devaki; ajana-Sankaya—suspeitando que eles 
poderiam ser Visnu. 


TRADUÇÃO 

Após a partida do grande santo Nárada, Kamsa ficou pensan- 
do que todos os membros da dinastia Yadu eram semideuses e que 
qualquer filho nascido do ventre de Devaki poderia ser Visnu. Te- 
mendo morrer, Kamsa prendeu Vasudeva e Devaki e acorrentou- 
os com algemas de ferro. Suspeitando que cada filho fosse Visnu, 
Karnsa matou-os um após outro, devido á profecia de que Visnu o 
mataria. 


SIGNIFICADO 
Srila Jiva Gosvâmi, em suas anotações sobre este verso, menciona 
como Nãrada Muni deu esta informação a Kamsa. Este episódio é 
descrito no Hari-varhsa. Por arranjo da providência, Narada Muni 
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“foi ter com Kamsa, e Kamsa recebeu-o muito bem. Nárada, portan- 
“to, informou-lhe que qualquer um dos filhos de Devaki poderia ser 
“Visnu. Porque Visnu-o mataria, Kamsa não deveria poupar a vida 
de nenhum filho de Devaki, aconselhou Nárada Muni, A intenção 
«de Narada era que Karnsa, matando as crianças, aumentasse -suas 
atividades pecaminosas para que Krsna aparecesse logo e o matasse. 
Ao receber as instruções de Nárada Muni, Kamsa matou seguida- 
mente todos os filhos de Devaki. 
"A palavra ajana-sankayã indica que o Senhor Visnu nunca nasce 
ajana) e que Ele, portanto, apareceu como Krsna, nascendo exata- 
mente como um ser humano (mânusirh tanum àsritam). Kamsa tentou 
matar todos os bebês nascidos de Devaki e Vasudeva, embora sou- 
besse que, se Visnu nascesse, Ele não poderia ser morto. Na verdade, 
aconteceu que, quando Visnu apareceu como Krsna, Kamsa não 
pôde matá-lo; ao contrário, como fora predito, foi Ele que matou 
“Karnsa. Deve-se de fato saber como Krsna, que nasce transcenden- 
» talmente, age matando os demônios, mas nunca é morto. Quando 


«alguém, por intermédio dos sástras, entende perfeitamente Krsna 
«dessa maneira, ele torna-se imortal, Como o Senhor diz no Bhagavad- 
eita (4.9): 


janma karma ca me divyam 
evam yo. vetti tattvatah 

tyaktvà deham punar janma 
naiti màm eti. so 'rjuna 


“Aquele que conhece a natureza transcendental do Meu aparecimento 
«e atividades, ao deixar o corpo não volta a nascer neste mundo ma- 
terial, senão que alcança Minha morada eterna, ó Arjuna,” 


VERSO 67 


ai tg AA A 
AA A GST TA: A L1 911 


mataram pitaram bhratrn 
sarvams ca suhrdas tathã 

ghnanti hy asutrpo lubdha 
rajanah prayaso bhuvi 
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mütaram-—à màe; pitaram—ao pai; bhratín—aos irmáos; sarván 
ea—e a qualquer outra pessoa; suhrdah—aos amigos; tatha—bem 
como; ghnanti—eles matam (como se vé na prática); hi=na verdade; 
asutrpah—aqueles que, em troca do gozo de seus próprios sentidos, 
invejam as vidas dos outros; lubdhah—cobigosos; rájanah—tais reis; 
prayasah—quase sempre; bhuvi—na Terra. 


TRADUÇÃO 
Os reis que são desejosos de obter gozo dos sentidos nesta Terra 
quase sempre matam indiscriminadamente seus inimigos. Para satis- 
fazerem seus próprios caprichos, eles são capazes de matar qualquer 
pessoa, até mesmo suas mães, pais, irmãos ou amigos. 


SIGNIFICADO 

Temos visto na história da Índia que Aurangzeb matou seu irmão 
e sobrinhos è aprisionou o seu pai para satisfazer suas ambições po- 
liticas. Há muitos exemplos semelhantes, e Karsa era dessa mesma 
classe de reis. Karhsa ndo hesitou em matar seus sobrinhos e em 
aprisionar sua irmã e seu pai. O fato de os demônios praticarem 
essas ações não é nada espantoso. Entretanto, embora fosse um de- 
mônio, Karisa sabia que o Senhor Visnu não poderia ser morto, e 
assim alcançou a salvação. Mesmo a pessoa que obtém compreen- 
são parcial das atividades do Senhor Visnu torna-se elegível à salva- 
ção. Karnsa sabia um pouco sobre Krsna — que Ele não poderia 
ser morto —, e portanto alcançou a salvação, embora pensasse em 
Visnu, Krsna, como um inimigo seu. Que dizer então de alguém 
que, através das descrições dos sástras como o Bhagavad-gitã, co- 
nhece Krsna perfeitamente? Logo, é dever de todos ler o Bhagavad- 
gitã e compreender Krsna perfeitamente. Isto fará exitosa a vida 
de qualquer pessoa. 

VERSO 68 


EU 
mai maai A a aea N 


atmánam ¡ha sañijátam 
Jânan prãg visnunã hatam 

mahasuram kãlanemitn 
yadubhih sa vyarudhyata 
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Gtmãnam-— pessoalmente; iha—neste mundo; sarijatam-—nascido 
“de novo; jânan-—compreendendo bem;'prak—outrora, antes deste 
nascimento; visnunã-—pelo Senhor Visnu; hatam—foi morto; maha- 
asuram—um grande demônio; kalanemim— chamado Kalanemi; ya- 
dubhih—contra os membros da dinastia Yadu; sah—ele (Kamsa); 
vyarudhyata—agiu inamistosamente. 


TRADUÇÃO 
Em seu nascimento anterior, Kamsa fora um grande demónio cha- 
mado Kálanemi que foi morto por Visnu. Ao receber esta informa- 
ção de Nárada, Karnsa passou a invejar todas as pessoas ligadas à 
dinastia Yadu. 


SIGNIFICADO 
As pessoas que são demônios, inimigas da Suprema Personalidade 
de Deus, são denominadas asuras. Como se afirma no Bhagavad- 
gitã, os asuras, devido à sua inimizade à Suprema Personalidade 
de Deus, vida após vida nascem em famílias asuras e portanto desli- 
zam rumo às mais escuras regiões infernais. 


VERSO 69 
sad a AAA | 
ri fg A AA AS NESI 


ugrasenarh ca pitaram 
yadu-bhojándhakadhipam 

svayam nigrhya bubhuje 
S$arasenán maha-balah 


ugrasenam—a Ugrasena; ca—e; pitaram—que erá seu próprio 
pai; yadu—da dinastia Yadu; bhoja—da dinastia Bhoja; andhaka— 
da dinastia Andhaka; adhipam—o rei; svayam—pessoalmente; ni- 
grhya—subjugando; bubhuje—desfrutou de; $úrasenan—todos Os 
Estados conhecidos como Súrasena; mahã-balah—o extremamente 
poderoso Kamsa. 
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TRADUÇÃO 
Karnsa, o poderosíssimo filho de Ugrasena, aprisionou até mesmo 
o seu próprio pai, o rei das dinastias Yadu, Bhoja e Andhaka, e go- 
vernou pessoalmente os Estados conhecidos como Súrasena. 


SIGNIFICADO 
O Estado conhecido como Mathurã também estava incluído dentro 
dos Estados conhecidos como Siirasena. 





NOTAS ADICIONAIS SOBRE ESTE CAPÍTULO 


Com respeito à transmigração da alma, Srila Madhvacárya dá as 
seguintes informações. Quando alguém está acordado, tudo o que 
ele vê ou ouve é gravado na mente, que mais tarde age em sonhos 
para mostrar-lhe diferentes experiências, embora nos sonhos parece 
que sáo áceitos corpos diferentes. Por exemplo, quando alguém está 
acordado, faz negócios e fala com clientes, e também nos sonhos, 
ele encontra vários clientes, fala de negócios e faz ofertas. Madhvà- 
carya diz, portanto, que os-sonhos acontecem de acordo com aquilo 
que alguém vê, ouve ou recorda. É claro que, ao voltar a despertar, 
a pessoa esquece-se do corpo que utilizou em seu sonho. Esse esque- 
cimento chama-se apasmrti.' Assim, estamos mudando de corpos 
porque ora estamos sonhando, ora estamos acordados e ora esque- 
cidos. O fenómeno através do qual nos esquecemos do nosso corpo 
criado anteriormente chama-se morte, é nossa atividade no corpo 
atual chama-se vida. Após a morte, ninguém consegue lembrar-se 
das atividades de seu corpo anterior, imaginário ou real. 

Compara-se a mente agitada à água revolta que reflete o Sol ou 
a Lua. Na verdade, o Sol:0u a Lua refletidos na água não existem 
nela; entretanto, eles sáo. refletidos de acordo com os movimentos 
da água. De modo semelhante, quando nossas mentes estáo agitadas, 
vagamos em diferentes atmosferas materiais e recebemos diferentes 
classes de corpos. Isto é descrito no Bhagavad-gitã como guna-sanga. 
Kãranam guna-sango “sya. Madhvacârya diz: gunanubaddhah san. E 
Sri Caitanya Maháprabhu diz: brahmanda bhramite kona bhagya- 
vân jiva (Cc. Madhya 19.151). A entidade viva sobe e desce em todo 
o Universo, e às vezes ela está no sistema planetário superior, outras 
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vezes, nos sistemas planetários intermediário e inferior, às vezes ela 
age-como se fosse um homem, outras vezes, um deus, um cão, uma 
árvore e assim por diante. Tudo isso se deve à agitação da mente. 
Aumente deve, portanto; estar bem firme e fixa. Como se diz: sa 
vai manah krsna-padãravindayoh. A pessoa deve fixar sua mente 
nos pés de lótus de Krsna, e então ela ficará livre da agitação. Esta 
é a instrução do Garuda Purâna, e no Nãradiya Purâna descreve-se 
0-mesmo processo. Como se afirma no Bhagavad-gitã: yânti deva- 
wratá deván. Agitada, a mente vai a diferentes sistemas planetários 
porque está apegada a diferentes classes de semideuses, mas ninguém 
vai à morada da Suprema Personalidade de Deus adorando os semi- 
deuses, pois isso não é apoiado por nenhum texto védico. O homem 
é o arquiteto de seu próprio destino. Nesta vida humana, a pessoa 
tem condições favoráveis para entender sua verdadeira situação, e 
ela pode decidir entre perambular eternamente pelo Universo ou re- 
gressar ao lar, regressar ao Supremo. Isto também é confirmado 
no Bhagavad-gità (aprápya márh nivartante mrtyu-sarisara-vartmani). 
O acaso não existe. Quando uma árvore está queimando num in- 
céndio de floresta, às vezes uma árvore mais próxima é poupada e 
uma árvore distante pega fogo; isso pode então parecer obra do 
acaso. De modo semelhante, tem-se a impressão de que alguém con- 
segue diferentes classes de corpos por acaso, mas na verdade ele re- 
cebe esses corpos devido à mente. A mente oscila entre a aceitação 
ea rejeição, e; de acordo com a aceitação e rejeição exercidas pela 
mente, recebemos diferente classe de corpos, embora tenha-se a im- 
pressão de que obtemos esses corpos por acaso. Mesmo que aceite- 
mos a teoria do acaso, a causa imediata para a mudança de corpo 
é a agitação da mente. 

Notas sobre amsa. Este capítulo: descreve que Krsna apareceu 
athśena, com Suas partes integrantes ou Sua manifestação parcial. 
A este respeito, Sridhara Svami diz que Krsna é cem por cento Bha- 
gaván (krsnas tu bhagavân svayam). Entretanto, devido às nossas 
imperfeições, não podemos apreciar Krsna por completo, e portan- 
to, tudo o que Krsna apresentou durante Sua presença na Terra era 
apenas uma manifestação parcial de Sua opulência. Krsna também 
apareceu com Sua expansão plenária, Baladeva. No entanto, Krsna 
é completo; não há possibilidade de Ele aparecer parcialmente. No 
Vaisnava-tosani, Srila Sanatana Gosvami diz que aceitar que Krsna Se 
manifestou parcialmente contradiria a afirmação krsnas tu bhagavan 
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svayam. Srila Jiva Gosvámi diz que a palavra 'armsena significa que 
Krsna apareceu com todas as Suas expansões plenárias. As palavras 
arsena visnoh não querem dizer que Krsna é um representante parcial 
de Visnu: Ao contrário, Krsna apareceu por completo, é Ele mani- 
festa-Se parcialmente nos-Vaikunthalokas. Emoutras palavras, o 
Senhor Visnu é uma representação parcial de Krsna; não é Krsna 
que é uma representação parcial de Visnu. No Caitanya-caritamrta, 
Adi-lilà, Capitulo Quatro; este assunto é explicado mui claramente: 
Srila Visvanátha Cakravarti Thákura também sublinha que ninguém 
pode- descrever Krsna na integra: Quaisquer descrições que encontre- 
mos no: Srimad-Bhagavatam' são explicações parciais a respeito de 
Krsna. Em conclusão, portanto, a palavra arisena indica que o Senhor 
Visnu é uma: representação parcial de Krsna, e náo que Krsna é 
uma'representacáo parcial de Visnu. 

O Vaisnava-tosaní de Srila Sanátana Gosvaámi explica a palavra 
dharma-silasya.:O'significado exato de dharma-sila é **um devoto 
inadulterado” O verdadeiro dharma consiste em rendicào plena a 
Krsna (sarva-dharmán parityajya mám ekam saranarh vraja). Alguém 
que se rendeu completamente a Krsna é um religioso auténtico. 
Uma dessas pessoas religiosas foi Mahãraja Pariksit. Todo aquele 
queaceita o princípio de rendição aos pés de lótus do Senhor, aban- 
donando todos os outros sistemas de religião, é de fato dharma-sila, 
perfeitamente religioso. 

A palavra-nivrita-tarsaih aplica-se a alguém que deixou de ter de- 
sejos: materiais (sarvopâdhi-vinirmuktam). Devido à contaminação 
neste mundo material, talvez alguém tenha muitos desejos materiais, 
mas quando está completamente livre de todos os desejos materiais, 
ele é chamado nivrtta-trsna, o que indica que ele deixou de ter sede 
de gozo material. Svamin krtürtho "smi varam na yãce (Hari-bhakti- 
sudhodaya). As pessoas materialistas querem algum lucro, executando 
serviço devocional, mas não é este o propósito do serviço. A perfei- 
ção do serviço devocional baseia-se na completa rendição aos pés 
de lótus de Krsna, sem desejos materiais. Aquele que leva a efeito 
essa rendição já está liberado. Jivan-muktah sa ucyate. Aquele que, 
em qualquer condição em que possa viver, sempre se ocupa em servir 
a Krsna, é tido como liberado, mesmo na vida atual. Semelhante 
pessoa, sendo um devoto puro, não precisa mudar de corpo; na ver- 
dade, ele não possui corpo material, pois seu corpo já foi espiritua- 
lizado. Uma barra de ferro mantida constantemente dentro do fogo 
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acabará virando fogo, e queimará tudo aquilo em que ela tocar. 
Do mesmo modo, o devoto puro está no fogo da existência espiritual, 
e portanto seu corpo é cin-maya; isto é, ele é espiritual, e não mate- 
rial, porque o devoto puro'tem apenas o desejo transcendental de 
servir ao Senhor. No verso quatro, usa-se a palavra upaglyamanat: 
nivrtta-tarsair upagiyamânat. Quem é que, não sendo devoto, cantará 
as glórias do Senhor? Portanto, a palavra nivrita-tarsaih refere-se 
ao devoto, e a nenhuma outra pessoa. Estas afirmações são de acaryas 
como Virarághava Acarya e Vijayadhvaja. Desejar algo que não é 
serviço devocional dificultará a alguém libertar-se dos desejos materiais; 
porém, ao livrar-se desses desejos, ele se chamará nivrrta-tarsaih. 

Vina pasu-ghnãt. A palavra pasu significa “animal”. Um matador 
de animal, pasu-ghna, não pode ingressar na consciência de Krsna. 
Em nosso movimento da consciência de Krsna, portanto, a matança 
de animais é estritamente proibida. 

Uttamastoka-gunânuvadar. A palavra uttamasloka significa “aquele 
que é famoso como o melhor entre os bons”. O Senhor é bom em 
todas as circunstâncias. Esta é à Sua reputação natural. Sua bondade 
é ilimitada, é Ele a usa ilimitadamente, O devoto, às vezes, é descrito 
como uttamasloka, significando que ele está ansioso para glorificar 
a Suprema Personalidade de Deus ou os devotos do Senhor. Glorifi- 
car o Senhor e glorificar os devotos do Senhor são a mesma coisa. 
Melhor dizendo: glorificar o devoto é mais importante do que glori- 
ficar diretamente o Senhor. Narottama dása Thákura explica este 
fato: chadiyà vaisnava-sevã, nistâra pâyeche kebã. Ninguém pode 
libertar-se da contaminação material à nào ser que sirva sinceramente 
a um devoto de Krsna. 

Bhavausadhãt significa “do remédio universal”. Cantar o santo 
nome e glorificar o Senhor Supremo são o remédio universal para 
acabar com todas as misérias da vida material. As pessoas que dese- 
jam livrar-se deste mundo material chamam-se muruksu. Tais pessoas 
podem entender as misérias da vida material, e, glorificando as ati- 
vidades do Senhor, podem libertar-se de todas essas misérias. As 
vibrações sonoras transcendentais, relativas ao nome, fama, forma, 
qualidades e parafernália do Senhor, não são diferentes do Senhor. 
Portanto, a própria vibração sonora da glorificação e do nome do 
Senhor agrada ós ouvidos, e compreendendo a natureza absoluta 
do nome, forma e qualidades do Senhor, o devoto torna-se jubiloso. 
Entretanto, mesmo aqueles que não são devotos podem desfrutar 
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das agradáveis narracóes das atividades transcendentais do Senhor. 
Mesmo as pessoas comuns que não são muito avançadas em cons- 
ciência de Krsna sentem prazer em descrever as narrações reproduzidas 
no Srimad-Bhãgavatam. Ao receber essa purificação, o materialista 
ocupa-se em ouvir.e cantar as glórias do Senhor. Porque a glorificação 
dos passatempos do Senhor é muito agradável ao ouvido e ao cora- 
ção-do devoto, para ele, ela é simultaneamente .o agente e a ação. 

Neste mundo, existem três categorias de homem: aqueles que são 
liberados, aqueles que tentam libertar-se, e aqueles enredados no 
gozo dos sentidos. Dessas três, aqueles que já estão liberados cantam 
e ouvem o santo nome do Senhor, sabendo perfeitamente que glori- 
ficar o Senhor é a única maneira de manter alguém em posição trans- 
cendental. Aqueles que estão tentando libertar-se, ou seja, a segunda 
classe, podem considerar o processo de cantar e ouvir o santo nome 
do Senhor como um meio de liberação, e também sentirão o prazer 
transcendental deste canto. Quanto aos karmis e às pessoas ocupadas 
no gozo dos sentidos, eles também podem sentir prazer em ouvir 
os, passatempos do, Senhor, como, por exemplo, os episódios em 
que Ele luta no campo de batalha de Kuruksetra e dança em Vrnda- 
vana com as gopis. 

A palavra uttamasloka-gunânuvada refere-se às qualidades trans- 
cendentais do Senhor Supremo, tais como Sua afeição por mãe Yaso- 
da e Seus amigos vaqueirinhos, e Sua atitude amorosa para com as, 
gopis. Devotos do Senhor, como Mahárája Yudhisthira, também 
são descritos pela qualificação, uttamasloka-gunânuvada. A palavra 
anuvada aplica-se à descrição das qualidades do Senhor Supremo 
ou de Seus devotos. Quando estas qualidades são descritas, outros, 
devotos interessam-se em ouvi-las. Quanto mais alguém se interes- 
sa em, ouvir essas qualidades transcendentais, tanto mais desfruta 
transcendentalmente. Todos, portanto, incluindo os mumuksus, os, 
vimuktas e os Karmis, devem cantar e ouvir as glórias do Senhor, 
e dessa maneira todos se beneficiarão. 

Embora a vibração sonoradas qualidades transcendentais do Senhor. 
traga a todos o mesmo benefício, para aqueles que são muktas, libe- 
rados, ela é especialmente agradável. Como se descreve no Srimad- 
Bhagavatam, Oitavo Canto, Terceiro Capítulo, verso vinte, porque 
se rendem plenamente aos pés de lótus do Senhor, os devotos puros, 
que deixaram de sentir desejos materiais, sempre mergulham no 
oceano de bem-aventurança, cantando e ouvindo o santo nome do 
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Senhor. De acordo com este verso, devotos como Nárada e outros 
habitantes de Svetadvipa; sào sempre vistos ocupados em cantar o 
santo nome do Senhor porque, através deste processo, eles sempre 
permanecem bem-aventurados interna e externamente. Os mumuksus, 
aqueles que desejam libertar-se, não dependem dos prazeres dos sen- 
tidos; ao contrário, concentram-se plenamente em libertar-se, cantando 
p'santo nome do Senhor. Os karmis gostam de criar algo agradável 
“a seus ouvidos e corações, e embora às vezes gostem de cantar ou 
ouvir as glórias do Senhor, agem com receio. Os devotos, entretanto, 
“Sempre ouvem, cantam e lembram as atividades do Senhor esponta- 
meamente, e através desse processo, ficam plenamente satisfeitos, 
muito embora haja quem as veja como tópicos de gozo dos senti- 
dos. Pelo simples fato de ouvir as narrações transcendentais das ati- 
vidades do Senhor, Pariksit Maharaja libertou-se. Portanto, ele era 
“Srotramano-"bhirâma; isto é, ele glorificava o processo de ouvir. 
“Este processo deve ser aceito por todas as entidades vivas. 

Para distinguir as pessoas que são desprovidas destes prazeres 
transcendentais, Pariksit Maharája usa as palavras virajyeta pumân. 
A palavra pumáãn refere-se a qualquer pessoa, homem, mulher ou 
“entre ambos. Devido à concepção de vida corpórea, estamos sujei- 
tos à lamentação, mas aquele que não tem essas concepções corpóreas 
pode sentir prazer no processo de ouvir e cantar temas transcendentais. 
Portanto, quem se absorve plenamente no conceito de vida corpórea 
ma certa está se matando porque deixa de fazer progresso espiritual. 
Semelhante pessoa chama-se pasu-ghna. Especialmente excluídos 
da vida espiritual estão os caçadores de animais, que não se interes- 
Sam em ouvir e cantar o santo nome do Senhor. Esses caçadores 
sempre são infelizes, tanto nesta vida quanto na próxima. Portanto, 
“afirma-se que caçadores não devem viver nem morrer porque para 
essas pessoas viver ou morrer geram problemas. Os caçadores de 
animais são bem diferentes dos karmis comuns, e por isso eles são 
excluídos do processo de ouvir e cantar. Vind pasu-ghnàt. Eles não 
podem ser admitidos no prazer transcendental do cantar e ouvir o 
santo nome do Senhor. 

A palavra mahã-ratha refere-se a um grande herói que pode lutar 
sozinho contra outros onze mil heróis, e a palavra atiratha, que é 
encontrada no verso cinco, refere-se àquele que pode lutar contra 
um número ilimitado de inimigos. Isto é mencionado no Mahabhãrata 
da seguinte maneira: 
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ekâdasa-sahasrâni 
yodhayed yas tu dhanvinam 
astra-sastra-pravinas ca 
maháà-ratha iti smrtah 
amitán yodhayed yas tu 
samprokto: 'tirathas tu sah 


Esta é a descrição dada no Brhad-vaisnava-tosani por Srila Sanatana 
Gosvâmi, 

Maya-manusyasya (10.1.17). Por estar coberto por yogamáyd 
(naham prakasah sarvasya yogamayá-samavrtah), Krsna ás vezes 
é.chamado de máya-manusya, indicando que, embora seja a Supre- 
ma Personalidade de Deus, Ele aparece como uma pessoa comum. 
Disto, origina-se um equivoco porque yogamaya cobre a visào do 
público em geral. Com efeito, a posição do Senhor é diferente da 
de uma pessoa comum, pois, embora pareça agir como um homem 
comum, Ele é sempre transcendental. A palavra maya também in- 
dica “'misericórdia””, e, ás vezes também significa **conhecimento””. 
O Senhor sempre é pleno de todo o conhecimento transcendental, 
e portanto, embora aja como um ser humano, Ele é a Suprema 
Personalidade de Deus, repleto de conhecimento. Em Sua identidade 
original, o Senhor é o controlador de maya (mayadhyaksena pra- 
krtih siyate sa-carâcaram). Portanto, o Senhor pode ser chamado 
de mayã-manusya, ou a Suprema Personalidade de Deus que faz 
o papel de um ser humano comum, embora Ele seja o controlador 
das energias material e espiritual. O Senhor é a Pessoa Suprema, 
Purusottama, porém, como somos iludidos por yogamãyã, tem-se 
a nítida impressão de que Ele é uma pessoa comum. Em última 
análise, entretanto, vogamãyã induz até mesmo o não-devoto a 
entender o Senhor como a Pessoa Suprema, Purusottama. No Bha- 
gavad-gitã, encontramos duas afirmações feitas pela Suprema Perso- 
nalidade de Deus. Para os devotos, o Senhor diz: 


tesam satata-yuktanam 
bhajatàm priti-püárvakam 

dadàmi buddhi-yogam tam 
yena màm upayanti te 


“*Aqueles que, sendo constantemente devotados, adoram-Me com 
amor, Eu dou a compreensáo pela qual eles podem vir a Mim.” 
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"Bg. 10.10) Assim, para o devoto dócil, o Senhor dá a inteligência 
com a qual ele pode compreendé-1O e retornar ao lar, retornar ao 
“Supremo. Para os outros, para os não-devotos, o Senhor diz'que 
“mrtyuh sarva-haras caham: “Eu sou a morte inevitável que a tudo 
“devora.” Um devoto do quilate de Prahlada desfruta das atividades 
do Senhor Nrsirhhadeva, ao passo que os não-devotos como o pai 
“de Prahlada, Hiranyakasipu, morrem diante do Senhor Nrsimhadeva. 
“O Senhor, portanto, age 'de duas maneiras: enviando alguns ao ca- 
“minho de repetidos nascimentos e mortes e mandando outros de 
volta ao lar, de volta ao Supremo. 
A palavra kala, que significa “negro”, indica'a cor da Suprema 
Personalidade de Deus, Krsna. O Senhor Krsna e o Senhor Râma- 
"candra, ambos os quais tinham tonalidade negra, deram liberação 
“e bem-aventurança transcendental aos Seus devotos. Entre aqueles 
que possuem corpos materiais, às vezes há quem seja capaz de sujeitar 
va morte à sua própria vontade. Essa pessoa dificilmente é surpreen- 
dida pela morte, mesmo porque ninguém deseja morrer. Porém, em- 
bora Bhismadeva possuísse esse poder, Bhisma, pela vontade suprema 
“do Senhor, morreu mui facilmente na presença do Senhor. Também 
existiram muitos demônios que não tinham esperança de salvação, 
porém, pela vontade suprema do Senhor, Karsa acabou salvando-se. 
Como se não bastasse Karhsa, até mesmo Pútanã salvou-se e atingiu 
O nível de mãe do Senhor. Pariksit Maharája, portanto, estava muito 
ansioso por ouvir acerca do Senhor, que tem qualidades inconcebí- 
veis com as quais dá liberação a qualquer pessoa: Pariksit Mahárája, 
na ocasião de sua morte, decerto estava interessado em sua liberação. 
Quando uma personalidade tão grandiosa e excelsa como o Senhor 
'comporta-Se como um ser humano comum, embora possua qualida- 
des inconcebíveis, Seu comportamento chama-se mãyã. Portanto, 
o Senhor é descrito como mãyã-manusya: Esta é a opinião de Srila 
Jiva Gosvâmi. Mu refere-se a mukti, ou salvação, e ku, àquilo que 
é mau ou muito prejudicial Assim, muku refere-se à Suprema Per- 
sonalidade de Deus, que nos salva da má condicáo da existéncia 
material. O Senhor chama-Se mukunda porque não apenas salva o 
devoto, tirando-o da existência material, mas também lhe oferece a 
transcendental bem-aventurança do serviço amoroso. 
Quanto a Kesava, ka significa Brahmã, e isa, Senhor Siva. Com 
Suas qualidades transcendentais, a Personalidade de Deus cativa tanto 
o Senhor Brahmã quanto o Senhor Mahádeva, ou Siva. Portanto, 
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Ele Se chama Kesava. Esta opiniáo é dada por Sanátana Gosvâmi 
em seu comentário Vaisnava-tosant. 

Afirma-se que todos os semideuses, acompanhados de Tri-nayana, 
6. Senhor Siva, foram à praia do oceano de leite e ofereceram suas 
orações através do mantra conhecido como Purusa-sitkta, Nesta afir- 
mação, compreende-se que os semideuses não podem nem aproxi- 
mar-se diretamente do Senhor Visnu, que repousa no oceano de leite, 
nem entrar em Sua morada. Isto também está claramente afirmado 
no Mahabharata, Moksa-dharma, e no próximo capítulo «do 
Srimad-Bhagavatam. Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, mora 
em Goloka (goloka-namni nija-dhamni tale ca tasya). Do Senhor 
Krsna vemo catur-vyiiha, as expansões quádruplas: Sankarsana, 
Aniruddha, Pradyumna é Vasudeva. Existem inúmeros brahmândas, 
todos-os quais emanam dos poros de Káranodakasáyi Visnu, e em 
cada brahmânda existe um Garbhodakasayi Visnu, que é uma ex- 
pansão parcial- de Aniruddha; Este Aniruddha, por Sua vez, é uma 
expansão parcial de Pradyumna, que é parcialmente representado 
como Ksirodakasayi Visnu, a Superalma de todas as entidades vivas. 
Estas expansões Visnu são diferentes de Krsna, que reside em Goloka 
Vrndávana. Quando se diz que os semideuses ofereceram orações 
ao Senhor cantando o Purusa-silkta, isto indica que eles satisfizeram 
ao Senhor proferindo orações de bhakti. 

A palavra vrsãkapi refere-se aquele que satisfaz Seu devoto de 
todas as maneiras e liberta Seu devoto de todas as ansiedades mate- 
riais.. Vrsa aplica-se às práticas religiosas, tais como os sacrifícios. 
Mesmo sem executar sacrifícios, o Senhor pode não obstante desfru- 
tar dos mais aprimorados confortos dos planetas celestiais. A afir- 
mação segundo a qual Purusottama, Jagannãtha, apareceria na casa 
de Vasudeva mostra a diferença entre a Suprema Personalidade de 
Deus e as pessoas comuns. A afirmação de que Ele apareceu pes- 
soalmente indica que Ele náo enviou Sua expansáo plenária. A pala- 
vra priyürtham deixa claro que o Senhor apareceu para satisfazer 
Rukmini-e Radharâni. Priyã significa “o mais amado”. 

No comentário de Sri Virarághava Acarya, o seguinte verso extra 
é aceito após o verso vinte e três: 


rsayo “pi tad-adesat 
kalpyantara pasu-rüpinah 
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payo-dana-mukhenapi 
visnum tarpayitum surah 

“Ó semideuses, até mesmo os grandes sábios, seguindo a ordem de 
Visnu, apareceram sob-as formas de vacas e bezerros para satisfa- 
zer a Suprema Personalidade de Deus e dar-Lhe leite.” 
»»Ramiânujacârya às vezes aceita Baladeva como um saktyâvesa- 
“avatâra, mas Srila Jiva Gosvâmi explica que Baladeva é uma expan- 
são de Krsna e que Sankarsana é uma parte de Baladeva, Embora 
seja idêntico a Saikarsana, Baladeva: é a origem de Sankarsana. 
Portanto, a palavra svarãt é usada para mostrar que Baladeva sempre 
tem existência independente. A palavra svarãt também dá a entender 
que Baladeva está além do conceito de existência material. Maya 
não pode atraí-lO, porém, como é plenamente independente, Ele 
pode:recorrer à Sua potência espiritual e aparecer onde: quer que 
deseje. Maya está sob pleno controle de Visnu. Porque se unificam 
quando o Senhor aparece, a poténcia material e yogamüyd sào des- 
gritas como ekanarmsa. Às vezes, interpreta-se ekanamsa como signi- 
ficando “'sem diferenciação”. Sankarsana e Sesa-nága são idênticos: 
Como afirma Yamunadevi: “Ó Rama, ó mestre universal cujos braços 
são portentosos, é Vós que através de uma expansão plenária Vos 
estendestes por todo o Universo, não é possível entender-Vos na ín- 
tegra.” Portanto, ekarisã refere-se a Sesa-nága. Em outras palavras, 
Baladeva, meramente com Sua expansão parcial, sustenta todo o 
Universo: 

A palavra karyârthe refere-se a alguém que atraiu o produto da 
gravidez de Devaki e confundiu mãe Yasoda. Esses passatempos são 
muito confidenciais: A Suprema Personalidade de Deus ordenou a 
vogamãyã que confundisse Seus associados em Seus passatempos e 
deixasse confusos os demônios como, por exemplo, Karinsa. Como 

se afirmou anteriormente: yogamãyârm samadisat. Para que o Senhor 
tivesse serviços a fazer, vogamãyã apareceu juntamente com mahã- 
maya. Mahámaya refere-se a yaya sammonhitarm jagat, “aquela que 
confunde todo o mundo material’. Através desta afirmação, deve- 
se ficar sabendo que pogamaáya, em sua expansáo parcial, torna=se 
mahamaya e confunde as almas condicionadas. Em outras palavras, 
toda ai criação divide-se em duas categorias — transcendental, ou 
espiritual, e material. Yogamãyã cuida do mundo espiritual, eatravés 
de sua expansáo parcial como mahamaya, ela encarrega-se do mundo 
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material. Como se afirma no Nàrada-paricarütra, mahümüyá é uma 
expansáo parcial de pogamáya. O:Narada-pañcarátra afirma clara- 
mente que a Suprema Personalidade tem uma poténcia, que ás vezes 
é descrita como Durgá. O Brahma-samhita diz: chayeva yasya bhu- 
vanáni bibharti durgá. Durgá náo é diferente de yogamáya. Quando 
alguém obtém a correta compreensão relativa a Durgã, liberta-se de 
imediato, pois originalmente Durgã é a potência espiritual, A/adini- 
Sakti; por cuja misericórdia pode-se entender com muita facilidade 
a Suprema: Personalidade de: Deus. Radhã krsna-pranaya-vikrtir 
hiâdini-saktir asmãd. Entretanto, a mahamaya-sakti impede que se 
perceba a ação de yogamáyã, e portanto ela é chamada de potência 
encobridora. Todo'o mundo material é confundido (yaya sammohi- 
tari jagat) por esta potência encobridora. Concluindo, confundir 
as almas condicionadas e libertar os devotos são funções pertencen- 
tes a yogamaya. O ato de passar á outra o filho gerado por Devaki 
enquanto mãe Yaśodā era mantida em sono profundo foi realizado 
por. yogamaya; mahámáaya não pode agir sobre esses devotos, pois 
eles-são eternamente liberados. Porém, embora não seja possível 
que mahámaya controle as almas liberadas ou a Suprema Personali- 
dade de Deus, ela confundiu Kamsa. O episódio em que yogamayã 
apresenta-se diante de Kamsa é agáo de mahámaya, e náo de yoga- 
miyã. Yogamâyã mem sequer vê ou toca pessoas tão poluídas como 
Karmsa: Em Candi, no Mãrkandeya Purâna, Décimo Primeiro Capí- 
tulo, Mahámayá diz: **Durante:a vigésima oitava yuga no periodo 
de Vaivasvata Manu, nascerei como a filha de Yasodã e serei conhe- 
cida.como Vindhyácala-vásini.” 

A-diferenga: entre as duas:mayds — yogamayd e mahamaya — é 
descrita da seguinte maneira. A râsa-lilã de Krsna com as gopis eo 
fato de as gopis ficarem confusas em relação a seus esposos, sogros 
e outros parentes foram um arranjo de yogamaya, no qual mahã- 
múyã não teve influência alguma. O Bhagavatam dá evidência sufi- 
ciente disso ao dizer claramente: yogamayam upasritah. Por outro 
lado, houve asuras,  encabeçados por Salva, e ksatriyas, como Du- 
ryodhana, que eram desprovidos de serviço devocional não obstante 
verem:o carregador de Krsna, Garuda, e a forma universal, e que 
não puderam entender que Krsna é'a Suprema Personalidade de 
Deus. Eles também estavam confusos, mas essa confusão devia-se 
àmahamaya. Portanto, deve-se concluir que a maya que afasta alguém 
da Suprema Personalidade de Deus chama-se jadamaya, e a maya 
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'que age na plataforma transcendental chama-se yogamaya. Ao ser 
levado por Varuna, Nanda Maharaja viu a opuléncia de Krsna, 
“mas mesmo assim pensou que Krsna era seu filho. Esses sentimen- 
“tos de amor paterno nó mundo espiritual são atos de yogamayã, e 
não de jadamaya, ou mahamaya. Esta é a opinião de Srila Visva- 
matha Cakravarti Thakura. 

1 Sürasenaris ca. O filho de Kartaviryarjona foi Sürasena, e as 
regiões que ele governou também chamavam-se Sürasena. Sanatana 
IGosvàmi observa isto em seu comentário Vaisnava-togant. 

1 Em relação a Mathurā, encontramos esta citação: 


mathyate tu jagat sarvam 
brahma-jnünena yena và 
tat-süra-bhütarn yad yasyam 
mathurà sà nigadyate 

Quando uma alma auto-realizada age em sua posição transcenden- 
tal, sua situação chama-se Mathurã. Em outras palavras, quando 
alguém age no processo de bhakti-yoga, em qualquer parte que ele 
esteja, na verdade ele vive em Mathurã, Vrndavana. A devoção a 
Krsna, o filho de Nanda Maharája, é a essência de todo o conheci- 
mento, e onde quer que esse conhecimento manifeste-se, tal lugar 
chama-se Mathurã. Também, quando alguém realiza bhakti-yoga e 
não sofre influência de nenhum outro método, sua situação chama- 
se Mathurã. Yatra nityarh samihito harih: o lugar onde, Hari, 'a Su- 
prema Personalidade de Deus, vive eternamente:cháma-se Mathurà: 
Apalavra nitya indica eternidade. O Senhor Supremo é eterno, e 
Sua morada também o é. Goloka eva nivasaty -akhilatma-bhiitah. 
Embora nunca saia de Sua morada, Goloka Vrndavana,o'Senhor 
está amplamente presente em toda parte. Isto significa que, quando, 
O Senhor Supremo desce à superfície do mundo, Sua morada original 
não fica vazia, pois Ele pode permanecer em Sua morada original 
esimultancamente descer a Mathurã, Vrndâvana, Ayodhyã e outros 
lugares. Ele não precisa descer, uma vez: que já está presente ali; 
Ele simplesmente torna-Se manifesto. 

Srila Sukadeva Gosvámi dirigiu-se a Maharaja Pariksit como táta, 
ou “tamado filho”. Isto deveu-se ao amor paterno existente no cora- 
ção de Sukadeva Gosvami. Porque Krsna logo viria como ofilho 
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de Vasudeva e Devaki, devido à afeição parental, Sukadeva Go- 
svámi chamou Maharaja Pariksit de tata, “'meu querido filho”. 

Explica-se no dicionário Visva-kosa a palavra garbha: garbho 
bhrüne arbhake kuksüv ity üdi. Quando Karnsa estava prestes a 
matar Devaki, Vasudeva quis dissuadi-lo através da diplomacia de 
sâma e bheda. Sâma significa ““apaziguar”. Vasudeva quis apazi- 
guar Kamsa empregando argumentos tais como grau de parentesco, 
ganho, bem-estar, identidade e glorificação. Aludir a esses cinco tó- 
picos constitui sdma, e o fato de Vasudeva apresentar a existência 
do temor em duas situações — nesta vida e na próxima — chama- 
se bheda. Assim, Vasudeva usou tanto sâma quanto bheda para apa- 
ziguar Kamsa. Louvar as qualidades de Kamsa era glorificação, e 
elogiá-lo como descendente da bhoja-varhsa era uma alusão a sam- 
bandha, relacionamento. Ao dizer “tua irmã”, ele referia-se à iden- 
tidade. Falar no fato de alguém matar uma mulher deixa em dúvida 
a sua fama e bem-estar, e deixar alguém com medo de cometer o 
ato pecaminoso de matar a irmã durante sua cerimônia de casamento 
é um aspecto de bheda. A dinastia Bhoja representa aqueles que es- 
tavam simplesmente interessados no gozo dos sentidos e que portanto 
não eram muito aristocráticos. Outro significado de bhoja é “luta”. 
Isto indicava que se estava difamando Karnsa. Ao dirigir-se a Karsa 
como -dina-vatsala, com isto, Vasudeva louvou-o em excesso. Karhsa 
costumava aceitar bezerros como uma forma de seus contribuintes 
pobres pagarem o imposto, e por isso ele chamava-se dina-vatsala. 
Vasudeva sabia muito bem que, à força, não conseguiria resgatar De- 
vaki do perigo iminente. Devaki era de fato a filha do tio de Kariisa, 
e portanto era descrita como suhrt, que significa “parente”. Afir- 
ma-se que Karnsa absteve-se de matar sua parenta próxima Devaki 
porque, se a tivesse matado, ocorreria uma grande luta entre os 
outros membros da família. Karmsa preferiu não provocar este grande 
perigo que era uma luta na família, pois isso traria a morte a muitas 
pessoas. 

Outrora, um asura chamado Kalanemi teve seis filhos, chamados 
Harhsa, Suvikrama, Krátha, Damana, Ripurmardana e Krodhahan- 
tà. Eles eram conhecidos como sad-garbhas, ou seis garbhas, e eram 
todos igualmente poderosos e hábeis em atividades militares. Os 
sad-garbhas abandonaram à associação de Hiranyakasipu, seu avô, 
e-submeteram-se a grandes austeridades para satisfazer o Senhor 
Brahma, que, ao ficar satisfeito, concordou em dar-lhes qualquer 
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bênção que desejassem: Quando solicitados pelo Senhor Brahma a 
manifestarem o seu desejo, os sad-garbhas responderam: “Querido 
Senhor Brahma, se quereis de alguma maneira abençoar-nos, dai-nos 
a bênção de que não sejamos mortos por nenhum semideus, mahã- 
roga, Yaksa, Gandharva-pati, Siddha, Carana ou ser humano, nem 
pelos grandes sábios que executam com perfeição suas' penitências 
eausteridades.” Brahma compreendeu o propósito deles e satisfez-lhes 
o'desejo. Porém, ao tomar conhecimento deste episódio, Hiranya- 
kasipu ficou muito irado contra seus netos. “*Abandonastes minha 
companhia e fostes adorar o Senhor Brahma”, disse ele, “e portanto 
deixo de ter alguma afeição a vós. Tentastes salvar-vos das mãos 
dos semideuses, mas lanço-vos a seguinte maldição: Vosso pai nasce- 
rá como Kamsa e matará todos vós porque nascereis como filhos 
de Devaki.”” Devido a esta maldição, os netos de Hiranyakasipu ti- 
veram de nascer do ventre de Devaki e serem mortos por Kamsa, 
embora anteriormente ele fosse pai deles. Esta descrição é mencionada 
no Hari-vamsa, Visnu-parva; Segundo Capítulo. De: acordo com 
oscomentários do Vaisnava-tosant, o filho de Devaki conhecido como 
Kirtimàn encarnara pela terceira vez. Em sua primeira encarnação, 
ele era conhecido como Smara e'foi filho de Marici, e mais tarde 
tornou-se filho de Kalanemi. Estes são os relatos históricos. 

Há um verso adicional deste capítulo do: Srimad-Bhagavatam que 
éraceito pela Madhvacarya-sampradaya; representada por Vijaya- 
dhvaja Tirtha. O verso é o seguinte: 


atha kamsam upágamya 
nàrado brahma-nandanah 

ekantam upasangamya 
vākyam etad uvàca ha 


atha—dessa maneira; kamsam—a Kamsa; upágamya—após ir; 
naradah—o grande sábio Narada; brahma-nandanah—que é filho 
de Brahma; ekantam upasañgamya—após dirigir-se:a um lugar bem 
solitário; vakyam-—a' seguinte instrução; etat-—isto; uvaca—disse; 
ha-—no passado. 


Tradução: “Em seguida, Narada, o filho que surgiu da mente 
do Senhor Brahma, aproximou-se de Karnsa e, num lugar bem soli- 
tário, comunicou-lhe as seguintes notícias.” 
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O grande santo Nárada veio dos planetas celestiais até a floresta 
de Mathurá e enviou seu mensageiro.a Karnsa. Quando o mensageiro 
aproximou-se de Karnsa e informou-o da chegada de Nàrada, Karnsa, 
o líder.dos asuras, ficou muito feliz e imediatamente saiu de seu pa- 
lácio para receber Narada, que era tão brilhante como o sol, tão 
poderoso como o fogo, e livre de todos os estigmas de atividades 
pecaminosas..Kamsa aceitou Nãrada como seu visitante, ofereceu- 
lhe respeitosas reverências e deu-lhe um assento de ouro, brilhante 
como o sol. Nàrada era amigo do rei dos céus, e assim disse a Kamsa, 
0o filho de Ugrasena: '*Meu querido herói, satisfizeste-me com uma 
recepção adequada, e portanto falar-te-ei algo secreto e confiden- 
cial. Enquanto me dirigia para cá, tendo partido de Nandakânana 
e atravessado a floresta de Caitraratha, vi um grande encontro de 
semideuses, que me seguiram até Sumeru. Parvata. Viajamos por 
muitos lugares santificados, e finalmente vimos o sagrado Ganges. 
Enquanto o Senhor Brahmã consultava os outros semideuses no topo 
da colina Sumeru, eu também estava presente com meu instrumento 
de cordas, a vina. Dir-te-ei confidencialmente que o encontro reali- 
zou-se com o:simples propósito de que se planejasse a morte dos 
asuras, encabegados por ti. Tens uma irmá mais. nova chamada Deva- 
ki, e é um fato que o oitavo filho dela te matará.” (referência: Hari- 
varnsa, Visnu-parva 12-16) 

Ninguém-pode culpar Náradaji de encorajar Kamsa a matar os 
filhos de Devaki. O santo Nàrada sempre é um benquerente da so- 
ciedade humana, e ele desejava que a Suprema Personalidade de 
Deus, Krsna, descesse a.este mundo o-mais rápido possível para 
que a sociedade dos semideuses ficasse satisfeita e pudesse ver Kamsa 
e seus amigos mortos por Krsna: Karnsa também salvar-se-ia de 
suas atividades nefastas, e isto também agradaria muito aos semideu- 
ses e seus seguidores. A este respeito, Srila Visvanatha Cakravarti 
Thàkura comenta que Nàrada Muni às vezes agia de modo a benefi- 
ciar os semideuses e os demónios simultaneamente. Sri Virarághava 
Acàrya, em seu-comentário, inclui a seguinte metade de verso, que 
ilustra isto: asurãh sarva evaita lokopadrava-kãrinah. Os asuras 
sempre são elementos perturbadores para a sociedade humana: 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo 
Canto, Primeiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “O 
advento do Senhor Krsna: Introdução”: 


CAPÍTULO DOIS 


Os semideuses oferecem orações 
ao Senhor Krsna enquanto Ele está 
no ventre materno 


+ Como se descreve neste capítulo, quando a Suprema Personalidade 
de Deus entrou no ventre de Devaki para depois matar Kamsa, todos 
os semideuses compreenderam que o Senhor estava no ventre de Deva- 
ki, e portanto, com veneração, ofereceram-Lhe as orações Garbha-stuti. 

Karisa, sob-a proteção do seu sogro, Jarasandha, e com a ajuda 
de seus amigos demoníacos, tais como Pralamba, Baka, Canüra, 
Trmávarta, Aghásura, Mustika, Bána e Bhaumásura, comecou a 
oprimir os membros da dinastia Yadu. Portanto, os membros da 
dinastia Yadu deixaram seus lares e buscaram refúgio em Estados 
tais como Kuru, Pañcala, Kekaya, Salva e Vidarbha. Somente alguns 
permaneceram com Karhsa, de quem tornaram-se amigos. por mera 
formalidade. 

Depois que Kamsa matou consecutivamente os sad-garbhas, os, 
seis filhos de Devaki, Anantadeva entrou no ventre de Devaki e foi 
transferido ao ventre de Rohini pela ação de Yogamayã, que seguia 
a ordem da Suprema Personalidade de, Deus. O próprio Senhor, 
que logo apareceria como o oitavo filho de Devaki, ordenou a Yoga- 
maya que nascesse do ventre de Yasodadevi. Porque Krsna e Sua 
poténcia, Yogamaya, apareceram simultaneamente como irmáo e 
irmã, o mundo encheu-se de vaisnavas e saktas, e decerto houve ri- 
validade entre eles. Os vaisnavas adoram o Senhor Supremo, ao passo 
que os $aktas, de acordo.com seus desejos, adoram Yogamãyã nas, 
formas de Durgã, Bhadrakali ou Candika, Cumprindo as ordens 
da Suprema Personalidade de Deus, Yogamayã transferiu Baladeva, 
Sahkarsana, o sétimo filho de Devaki, do ventre de Devaki para o 
ventre de Rohini. Como aparece para estimular o amor a Krsna, 
Sankarsana é conhecido como Baladeva. Através dEle, a pessoa pode 
receber força auspiciosa para tornar-se devoto do Senhor, e portanto 
Ele também é conhecido como Balabhadra. 
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Depois que Yogamãyã transferiu para o ventre de Rohini o sétimo 
filho de Devaki, a Suprema Personalidade de Deus apareceu no co- 
ração de Vasudeva e transferiu-Se para o coração de Devaki. Visto 
que o Senhor estava presente em seu coração, Devaki, à medida 
que sua gravidez prosseguia, parecia refulgente.. Ao ver essa reful- 
gência, Kamsa ficou cheio de ansiedade, mas não podia maltratar 
Devaki devido à relação familiar que havia entre eles. Assim, de 
maneira indireta ele começou a pensar em Krsna e tornou-se plena- 
mente consciente de Krsna. 

Enquanto isso, devido à presença do Senhor no ventre de Deva- 
ki, todos os semideuses vieram oferecer suas orações ao Senhor. A 
Suprema Personalidade de Deus, disseram eles, é eternamente a Ver- 
dade Absoluta. A' alma espiritual é mais importante do que o corpo 
grosseiro, e a Superalma, Paramátma, é ainda mais importante do 
que à alma. A Divindade Suprema goza de independência absoluta, 
e Suas encarnações são transcendentais. As orações dos semideuses 
glorificam e enaltecem os devotos e revelam o destino das pessoas 
que levianamente se consideram liberadas das condições impostas 
pela natureza material. O devoto está sempre em segurança. Ao 
render-se por completo aos pés de lótus do Senhor, o devoto fica 
inteiramente livre do temor da existência material. Ao explicar porque 
a Suprema Personalidade de Deus desce, as orações dos semideuses 
confirmam claramente a afirmação que o Senhor faz no Bhagavad- 
gità. (4.7): 


yadà yadà hi dharmasya 
glânir bhavati bhãrata 

abhyutthânam adharmasya 
tadátmánam srjâmy aham 


“Sempre e onde quer que haja um declínio nas práticas religiosas, 
ó descendente de Bharata, e o predominante aumento da irreligião 
— nesse momento, Eu próprio desço.” 


VERSOS 1-2 
ATR IIF 
o 


SATA: | 
gemea nn 


Orações dos semideuses 


FW A 


AAA! 
a A AAA IR 


Sri-éuka uvüca 
pralamba-baka-cünüra- 
trnüvarta-mahàsanaih 
mustikarista-dvivida- 
pütanà-kesi-dhenukaih 


anyais casura-bhüpalair 
bana-bhaumadibhir yutah 

yadúnám kadanam cakre 
bali magadha-sarmsrayah 


$riSukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; pralamba—pelo 
asura chamado Pralamba; baka—pelo asura chamado Baka; cānūra— 
pelo asura chamado Canüra; trnavarta—pelo asura chamado Trnà- 
varta; mahasanaih—por Aghásura; mustika—pelo asura chamado 
Mustika; arista—pelo asura Arista; dvivida—pelo asura chamado 
Dvivida; patana—por Pútana; kesi—por Kegi; dhenukaih—por Dhe- 
muka; anyaih ca—e por muitos outros; asura-bhipâlaih—pelos reis 
demoníacos existentes na superfície do globo; bâna—pelo rei Bana; 
bhauma—por Bhaumásura; adibhih—e por outros também; yutah— 
sendo auxiliado; yadinam—dos reis da dinastia Yadu; kadanam— 
perseguição; cakre—realizou regularmente; bali—muito poderoso; 
mügadha-samsrayah-—sob a protecáo de Jarásandha, o rei de Magadha. 


TRADUCAO 
Sukadeva Gosvámi disse: Protegido por Magadharája, Jarásan- 
dha, o poderoso Kamsa começou a perseguir os reis da dinastia Yadu. 
Para isso, ele dispunha da cooperação de demônios como Pralam- 
ba, Baka, Cánúra, Trnávarta, Aghásura, Mustika, Arista, Dvivida, 
Pútana, Kesi, Dhenuka, Baánásura, Narakásura e muitos outros reis 
demoníacos presentes na superfície da Terra. 


SIGNIFICADO 
Este verso apóia a seguinte afirmacáo feita pelo Senhor no Bhaga- 
vad-gitã (4.7-8): 
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yadà yada hi dharmasya 
glanir bhavati bharata 

abhyutthanam adharmasya 
tadatmânam srjâmy aham 


paritranaya sadhúnam 
vinasaya ca duskrtam 

dharma-sarssthapanarthaya 
sambhavümi yuge yuge 


“Sempre e onde quer -que haja um declínio na prática religiosa, ó 
descendente de Bharata, e o predominante aumento da irreligião 
— nesse momento, Eu próprio desço. Para libertar os piedosos e 
aniquilar os canalhas, bem como para restabelecer os princípios reli- 
giosos, Eu mesmo advenho, milênio após milênio.” 

O propósito de o Senhor manter este mundo material é que Ele 
quer dar a todos a oportunidade de voltar ao lar, voltar ao Supremo, 
màs os reis e líderes políticos, infelizmente, tentam impedir a realiza- 
gáo do propósito do Senhor, e portanto o Senhor aparece, quer pes- 
soalmente, quer através de Suas porções plenárias, para deixar as 
coisas em ordem. Portanto, afirma-se: 


garbham sañicarya rohinyam 
devakya yogamáyaya 

tasyah kuksim gatah krsno 
dvitiyo vibudhaih stutah 


*“Krsna apareceu no ventre de Devaki após transferir Baladeva ao 
ventre de Rohini pelo poder de Yogamáyà.'' Yadubhih sa vyaru- 
dhyata. Os reis da dinastia Yadu eram todos devotos, mas havia 
muitos demônios poderosos, tais como Salva, que começaram a per- 
segui-los; Naquela época, Jarásandha, o.sogro-de Karnsa, era extre- 
mamente poderoso, e por isso, na perseguição aos reis da dinastia 
Yadu, Kamsa tirou proveito da proteção por ele oferecida e da ajuda 
prestada pelos demônios. Os demônios pareciam então mais podero- 
sos do que os semideuses, mas-no final das contas, devido à ajuda 
recebida da, Suprema. Personalidade de Deus, os demônios foram 
derrotados e os semideuses saíram vitoriosos. 


Orações dos semideuses 


VERSO 3 


à ña ARAT: FUERA | 
man Ae AA Aa atenta i13 01 


te piditã nivivisuh 
kuru-paricala-kekayân 

salvan vidarbhan nisadhán 
videhán kosalân api 


te—eles (os reis da dinastia Yadu); piditah—sendo perseguidos; nivi- 
visuh-—refugiaram-se ou entraram (nos reinos); kuru-pañcala—as 
regiões ocupadas pelos Kurus e Paficálas; kekayân—as regiões dos 
Kekayas; Salvân—as regiões ocupadas pelos Salvas; vidarbhün—as 
regiões ocupadas pelos Vidarbhas; nisadhãn—as regiões ocupadas 
pelos Nisadhas; videhân—a região de Videha; kosalân api—bem 
como as regiões ocupadas pelos Kosalas. 


TRADUÇÃO 
Perseguidos pelos reis demoníacos, os Yadavas deixaram seu próprio 
reino e foram-se a vários outros, tais como o dos Kurus, Pañcalas, 
Kekayas, Salvas, Vidarbhas, Nisadhas, Videhas e Kosalas. 


VERSOS 4-5 


TR aage MIGA: IA 
Y eH SUE T AAT Ie 
am end um qua "aed |i 
Mí qa aen a 


eke tam anurundhana 
jñātayah paryupāsate 

hatesu satsu balesu 
devakyà augrasenina 


saptamo vaisnavam dhama 
yam anantam pracaksate 
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garbho babhiiva devakyã 
harsa-$oka-vivardhanah 


eke—alguns deles; tam—a Kamsa; anurundhanáh—seguindo exa- 
tamente sua política; ¡Aatayah—parentes; paryupasate—comegaram 
a aceitá-lo; hatesu—tendo sido mortos; satsu—seis; balesu—filhos; 
devakyah—nascidos de Devakt; augrasenina—pelo filho de Ugrase- 
na (Karnsa); saptamah—o sétimo; vaisnavam—do Senhor Visnu; 
dhãâma-—uma expansão plenária; yam—a quem; anantam-—pelo nome 
Ananta; pracaksate—é saudado; garbhah—embrião; babhiiva— 
houve; devakyah-—de Devaki; harsa-$oka-vivardhanah-—simultanea- 
mente causando prazer e lamentação. 


TRADUÇÃO 

Alguns de seus parentes, entretanto, começaram a seguir os prin- 
cípios de Kamsa e a agir à seu serviço. Depois que Kamsa, o filho 
de Ugrasena, matou os seis filhos de Devaki, uma porção plenária 
de Krsna entrou no ventre dela como seu sétimo filho, causando-lhe 
prazer e lamentação. Essa porção plenária é saudada pelos grandes 
sábios como Ananta, que pertence à segunda expansão quádrupla 
de Krsna. 


SIGNIFICADO 

Alguns dos principais devotos, tais como Akrúra, permaneceram 
com Kamsa para satisfazé-lo. Eles tomaram esta atitude devido ao 
fato de que tinham em mente vários propósitos. Todos esperavam 
que a Suprema Personalidade de Deus aparecesse como o oitavo 
filho logo que os outros filhos de Devaki fossem mortos por Karnsa, 
e estavam na ansiosa expectativa de Ele aparecer. Permanecendo 
na companhia de Kamsa, eles seriam capazes de ver a Suprema Per- 
sonalidade de Deus nascer e depois manifestar Seus passatempos in- 
fantis, e Akrúra mais tarde poderia ir a Vrndavana para trazer Krsna 
e Balarâma a Mathurã. A palavra paryupãsate é significativa porque 
indica que alguns devotos preferiram permanecer perto de Karnsa 
para ver todos esses passatempos do Senhor. Os seis filhos mortos 
por Karnsa anteriormente eram filhos de Marici, porém, por terem 
sido amaldiçoados por um brahmana, foram obrigados a nascer como 
netos de Hiranyakasipu. Karmsa havia nascido como Kalanemi, e 
agora era impelido a matar seus próprios filhos. Isto era um mistério. 
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Logo que fossem mortos, os filhos de Devaki retornariam à sua 
morada original. Os devotos também queriam ver isto. Falando 
em termos genéricos, ninguém mata seus próprios sobrinhos, mas 
Kamsa era tão cruel que não hesitou-neste seu procedimento. Ananta, 
Saikarsana, pertence ao segundo catur-vyitha, ou expansão quádru- 
pla. Esta é a opinião de comentadores competentes. 


VERSO 6 
ape ara ARA AAA 
al ana aaa RA 114 li 


bhagavàn api visvatmà 
viditvà kamsajam bhayam 

yadünàm nija-nàthànüm 
Yogamayam samádisat 


bhagavan—Sri Krsna, a Suprema Personalidade de Deus; api— 
também; visvatmã—que é a Superalma de todos; viditva—entendendo 
a situação dos Yadus e de Seus outros devotos; kamsa-jam—por 
causa de Kamsa; bhayam-—medo; yadinam—dos Yadus; nija-nã- 
thanam—que aceitaram a Ele, o Senhor Supremo, como seu refúgio 
supremo; yogamaydm—a Y ogamaya, a potência espiritual de Krsna; 
samâdisat-—ordenou o seguinte, 


TRADUÇÃO 
Para proteger os Yadus, Seus devotos pessoais, livrando-os do 
ataque de Kamsa, a Personalidade de Deus, Visvatmã, a Alma Su- 
prema de todos, deu a Yogamáyã a seguinte ordem. 


SIGNIFICADO 

Srila Sanatana Gosvami faz seu comentário a respeito das pala- 
vras bhagaván api visvatmã viditvã karhsajam bhayam. Bhagavân 
svayam é-Krsna (krsnas tu bhagavan svayam). Ele é Vi$vatmà, a 
Superalma original de todos, porque Sua porção plenária expande- 
Se como Superalma. Confirma isto o Bhagavad-gitã (13.3): ksetra- 
jnam capi màm viddhi sarva-ksetresu bhãrata. O Senhor -Krsna é 
o ksetra-jña, ou a Superalma, de todas as entidades vivas. Ele é a 
fonte da qual se originam todas as expansões da Personalidade de 
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Deus. Existem centenas e milhares de expansões plenárias de Visnu, 
tais como Sankarsana, Pradyumna, Aniruddha, e Vásudeva, mas 
aqui neste mundo material, Visvatma, a Superalma de todas as enti- 
dades vivas, é Ksirodakasayi Visnu. Como se afirma no Bhagavad- 
gitã (18.61), isvarah sarva-bhitânam hrd-dese 'rjuna tisthati: “O 
Senhor Supremo está situado nos corações de todas as entidades 
vivas, Ó Arjuna.” Krsna, através de Sua expansão plenária como 
visnu-tattva, é realmente Visvatmã, no entanto, devido à Sua afeição 
por Seus devotos, Ele age como Superalma para orientá-los (sarvasya 
caharh hrdi sannivisto mattah smrtir jnânam apohanam ca). 

Os afazeres da Superalma estão relacionados com Ksirodakasayi 
Visnu, mas Krsna sentiu compaixão de Devaki, Sua devota, porque 
entendeu seu medo de ser perseguida por Kamsa. O devoto puro 
sempre teme a existência material, Ninguém sabe o que acontecerá 
em seguida, pois tem-se de mudar de corpo a qualquer momento 
(tathã dehântara-prâptih). Sabendo deste fato, o devoto puro age 
de tal maneira a não vir a estragar sua vida, evitando assim aceitar 
outro corpo e submeter-se às tribulações da existência material. Isto 
ébhayam, ou medo. Bhayam dvitiyabhinivesatah syàt (Bhãg. 11.2.37). 
Este medo deve-se à existência material. Devidamente falando, todos 
sempre devem estar alertas e temerosos da existência material, porém, 
embora todos estejam inclinados a se deixarem afetar pela ignorân- 
cia:da existência material, a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, 
sempre está atento em proteger Seus devotos. Krsna é tão bondoso 
e afetuoso com Seus devotos que os ajuda, dando-lhes a inteligência 
com a qual eles possam viver neste mundo material sem O esquece- 
rem-um momento sequer. O Senhor diz: 


tesâm evànukampürtham 
aham ajñanajam tamah 

nasayamy atma-bhávastho 
jñana-dipena bhasvatã 


“Sentindo compaixão deles, Eu, residindo em seus corações, destruo 
com a fulgurante luz do conhecimento a escuridão nascida da igno- 
rância.”” (Bg. 10.11) 

Avpalavra yoga significa “'ligação” . Todo sistema de yoga é uma 
tentativa de refazer nossa relação com a Suprema Personalidade de 
Deus, relação esta que foi rompida. Existem diferentes classes de 
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Yoga, dos quais a bhakti-yoga é a melhor: Em outros sistemas de 
Yoga, a pessoa deve submeter-se a vários processos antes de alcan- 
gar a perfeição, mas a bhakti-yoga surte efeito imediato. O Senhor 
diz no Bhagavad-gitã (6.47): 


yoginám api sarvesám 
mad-gatenüntarütmana 

sraddhavan bhajate yo mám 
sa.me yuktatamo matah 


mau 
“Dë todos ös yogis, aquele que sempre se refugia em Mim com 
muita fé, adorando-Me com transcendental servigo amoroso, está 
mui intimamente unido a Mim em yoga e é o mais elevado de todos.” 
Para o bhakti-yogi, um corpo humano está garantido em sua pró- 
xima existência, como o Senhor Krsna afirma (sucinanh' srimaram 
gehe yoga-bhrasto 'bhijayate). Yogamaya é a potência espiritual 
do Senhor. Por afeição pelos Seus devotos, o Senhor sempre perma- 
neče em contato espiritual com eles, embora, também, Sua potência 
maya seja táo forte que confunde até mesmo semideuses grandiosos 
como Brahma. Portanto, a poténcia do Senhor chama-se yogamaya. 
Uma vez que o Senhor é Visvatma, Ele imediatamente ordenou a 
Yogamaya que protegesse Devaki. 


VERSO 7 


vs RA A ! 
afetar ant tios | 
sema tam Ao afa fé do 
gaccha devi vrajam bhadre 
gopa-gobhir alankrtam 
rohini vasudevasya 
bhüryàste nanda-gokule 
anyüs ca karnsa-samvignà 
vivaresu vasanti hi 
gaccha—agora vai; devi-—ó tu: que és adorável em todo o mundo; 
vrajam—a terra de Vraja; bhadre=ó tu que és auspiciosa para todas 





124 Srimad-Bhágavatam [Canto 10, Cap, 2 


asentidades vivas; gopa-20bhih—com vaqueiros e vacas; alarikrtam— 
decorada; rohini—chamada Rohini; vasudevasya-—de Vasudeva, o 
pai de Krsna; bharya—uma das esposas; aste—está vivendo; nanda- 
gokule—no Estado de Nanda Mahãrãja conhecido como Gokula, 
onde se mantêm centenas e milhares de vacas; anyãh ca—e outras 
esposas; kamsa-samvignah—temendo Kamsa; vivaresu—em lugares 
escondidos; vasanti—vivem; hi—na verdade. 


TRADUÇÃO 

O Senhor ordenou a Yogamãyã: Ó minha potência, ó tu que és 
adorável em todo o mundo e cuja natureza é conceder boa fortuna 
a todas as entidades vivas, vai até Vraja, onde muitos vaqueiros vivem 
com suas esposas. Naquela belissima terra, onde residem muitas vacas, 
Rohini, a esposa de Vasudeva, vive no lar de Nanda Maharája. Com 
medo de Karnsa, outras esposas de Vasudeva também vivem ali, in- 
cógnitas. Por favor, vai até lá, 


SIGNIFICADO 
Nanda-gokula, a residência do rei Nanda, era por si só muito bela, 
equando Yogamaya recebeu ordens de ir até lá e incutir nos devotos 
o destemor, ela tornou-se ainda mais bela e segura. Porque Yoga- 
maya tinha a habilidade de criar essa atmosfera, o Senhor ordenou- 
lhe que fosse a Nanda-gokula. 


VERSO 8 
TIRAS TA ATE m TER | 
wi fia a al AAC 


devakyã jathare garbham 
Sesâkhyam dhâma mamakam 
tat sannikrsya rohinya 
udare sannivesaya 


devakyah—de Devaki; jathare—dentro do ventre; garbham—o 
embrião; sesa-Akhyam—comhecido como Sesa, a expansáo plenária 
de Krsna; dhama—a expansão plenária; mámakam—Minha; tat—a 
Ele; sannikrsya—atraindo; rohinyah—de Rohini;udare—para dentro 
do'ventre; sannivesaya—transfere facilmente. 
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TRADUÇÃO 
Dentro do ventre de Devaki está Minha expansão plenária parcial, 
conhecida como Saúkarsana ou Sesa. Transfere-O facilmente ao 
ventre de Rohini. 


SIGNIFICADO 

A primeira expansão plenária de Krsna é Baladeva, também co- 
mhecido como: Sesa. A encarnação da Suprema Personalidade de 
Deus manifesta sob a forma de Sesa sustenta todo o Universo, e à 
mãe eterna desta encarnação é a mãe Rohini. “'Porque estou indo 
para o ventre de Devaki"', disse o Senhora Yogamaya, “a encarnação 
Sesa já Se estabeleceu lá e fez arranjos adequados para que Eu possa 
viver ali. Agora, Ele deve entrar no ventre de Rohini, Sua mãe eterna.” 

Com relação a isto, pode-se perguntar como a Suprema Persona- 
lidade de Deus, que sempre está situado transcendentalmente, póde 
entrar no ventre de Devaki, que antes abrigara seis asuras, os sad- 
garbhas. Acaso isto significa que os corpos dos sad-garbhâsuras e 


da transcendental Suprema Personalidade de Deus eram iguais? Srila 
Visvanatha Cakravarti Thakura dá-nos a seguinte resposta. 

Toda a criação, bem como suas partes individuais, são uma ex- 
pansão da energia da Suprema Personalidade de Deus. Portanto, 
muito embora entre no mundo material, o Senhor ao mesmo tempo 
nào entra. Isto é explicado pelo próprio Senhor no Bhagavad-gTta 
(9.4-5): 


mayà tatam idarh sarvam 
jagad avyakta-mürtinà 

mat-sthüni sarva-bhütüni 
na cáham tesv avasthitah 


na ca mat-sthani bhútani 
pasya me yogam aisvaram 

bhüta-bhrn na ca bhüta-stho. 
mamáàtmà bhüta-bhavanah 


“Sob Minha forma imanifesta, Eu penetro este Universo inteiro. 
Todos os seres estão em Mim, mas Eu não estou neles. E 'mesmo 
assim, os elementos criados não repousam em Mim. Observa Minha 
opulência mística! Embora Eu seja o mantenedor de todas as entidades 
vivas, e embora Eu esteja em toda parte, Meu Eu é a própria fonte 
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da criação.” Sarvar khalv. idarn brahma. Tudo é uma expansão 
do Brahman, a Suprema Personalidade de Deus, entretanto, tudo 
oque existe não é a Divindade Suprema, e Ele não está em toda 
parte. Tudo repousa nEle e todavia não repousa nEle, Isto podeser 
explicado apenas através da filosofia acintya-bhedabheda. Entretan- 
to, essas verdades só podem ser entendidas pelos devotos puros, 
pois. o Senhor diz no Bhagavad-gità (18.55), bhaktyà màm abhija- 
nàti. yavàn: yas cüsmi tattvatah: “É unicamente através do serviço 
devocional que alguém pode entender a Suprema Personalidade como 
Ele é.” Muito embora o senhor não possa ser entendido por pessoas 
comuns, nos sastras pode-se aprender este princípio. 

O devoto puro sempre está transcendentalmente situado porque 
executa nove diferentes processos de bhakti-voga (Sravanar kirta- 
nar visnoh smaranarh püda-sevanam/ arcanam vandanam dásyam 
sakhyam ütma-nivedanam). Situado nesse serviço devocional, o de- 
voto, embora no mundo material, não está no mundo material. 
No entanto, ele sempre sente medo: ““Porque estou associado com 
o mundo: material, há tantas contaminações que me afetam!" Em 
vista disso, sentindo temor, ele sempre está alerta, e com isto ele 
aos poucos diminui sua-associação material. 

Simbolicamente, o fato de mãe Devaki viver num estado de cons- 
tante medo de Karhsa estava purificando-a. O devoto puro deve 
sempre temer a associação material, e dessa maneira todosos asuras 
que se manifestam como associação material serão mortos, do mesmo 
modo que os sad-garbhasuras foram mortos por Karnsa. Afirma-se 
que Marici surge da mente: Em outras palavras, Marici é uma en- 
carnação da mente. Marici tem seis filhos: Káma, Krodha, Lobha, 
Moha, Mada e Matsarya (luxúria, ira, cobiga, ilusáo, loucura e in- 
veja). A Suprema Personalidade de Deus aparece através do servi- 
ço devocional puro. Isto é confirmado nos Vedas: bhaktir evainam 
darsayati. Somente bhakti pode colocar alguém em contato com a 
Suprema Personalidade de Deus: A Suprema Personalidade de 
Deus veio do ventrede-Devaki, e portanto Devaki é uma represen- 
tação simbólica de bhakti, e Karnsa representa simbolicamente o 
medo material. Quando o devoto puro sempre teme a associação 
material, sua verdadeira posição de bhakti manifesta-se, e ele natu- 
ralmente perde o interesse pelo gozo material. Quando os seis filhos 
de Marici morrem sob a-acáo desse medo e a pessoa livra-se da.con- 
taminacáo material, a Suprema: Personalidade de Deus aparece no 
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ventre de bhakti. Logo, a sétima gravidez de Devaki significa-o apa- 
recimento da Suprema Personalidade de Deus. Depois que os seis 
filhos Kama, Krodha, Lobha, Moha, Mada e Matsarya são mortos, 
à encarnação Sesa cria uma situação adequada para o aparecimento 
da Suprema Personalidade de Deus. Em outras palavras, quando a 
pessoa naturalmente desperta sua: consciência de Krsna, o Senhor 
Krsna aparece. Esta é a explicação dada por Srila Visvanatha Cakra- 
varti Thakura. 


VERSO 9 


aurea da guai Gd 
aa A t 


athüham amsa-bhàgena 
devakyáh putratam subhe 

prapsyami tvam yasodayam 
nanda-patnyám bhavisyasi 


atha—portanto; aham—Eu; amsa-bhagena—através de Minha ex- 
pansáo plenária; devakyah—=de Devaki; putratam—o filho; $ubhe— 
6 auspiciosíssima Yogamáya; prapsyami—tornar-Me<i; tvam—tu; 
yasodàyüm-—no ventre de máe Yasoda; nanda-patnyâm-—na esposa 
de Maharája Nanda; bhavisyasi—também aparecerás. 


TRADUÇÃO 
Ó auspiciosíssima Yogamayã, então, repleto de Minhas seis opu- 
lências, aparecerei como filho de Devaki, e tu aparecerás como filha 
de mãe Yasoda, a rainha de Maharâja Nanda. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, a palavra ams$azbhágena é importante. No Bhagavad- 
gira (10.42), o Senhor diz: 


athava bahunaitena 
kim jñátena tavarjuna 
vistabhyaham ida krtsnam 
ekamsena sthito jagat 
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**Mas qual a necessidade, Arjuna, de todo esse conhecimento minu- 
cioso? Com um simples fragmento de Mim mesmo, Eu penetro e 
sustento todo este Universo.” Tudo constitui parte da potência do 
Senhor Supremo. Com relação ao fato de o Senhor Krsna aparecer 
no ventre de Devaki, Brahmã também desempenhou seu papel porque, 
à-margem do oceano de leite, ele pediu que a Suprema Personalidade 
de Deus aparecesse. Outro papel valioso foi também representado 
por Baladeva, a primeira expansáo do Supremo. Igualmente, Yoga- 
mayà, que apareceu como a filha de mãe Yasodã, desempenhou seu 
papel. Logo, jiva-tattva, visnu-tattva e sSakti-tattva existem todos 
na Suprema Personalidade de Deus, e ao aparecer, Krsna vem com 
todas as partes que O integram. Como se explica nos versos anterio- 
res, Yogamayã foi solicitada a transferir Sankarsana, Baladeva, do 
ventre de Devaki para o ventre de Rohini, e essa tarefa lhe foi muito 
árdua. Yogamáyà naturalmente nào podia ver como Ihe seria possível 
transferir Sankarsana. Portanto, Krsna dirigiu-Se a ela como subhe, 
auspiciosa, e disse: “Sê abençoada. Recebe de Mim o poder, e serás 
exitosa neste teu empreendimento.”? Por graça da Suprema Persona- 
lidade de Deus, qualquer um pode executar qualquer tarefa, pois o 
Senhor está presente em tudo, e tudo o' que existe são Suas partes 
integrantes (amsa-bhãgena), que aumenta ou decresce de acordo com 
Sua vontade suprema. Balarâma era apenas quinze dias mais velho 
do que Krsna. Pelas bênçãos de Krsna, Yogamãyã tornou-se filha 
de mãe Yasoda, porém, pela vontade suprema, ela não pôde desfru- 
tar do amor de seu pai e de sua mãe. Krsna, entretanto, embora 
não tivesse realmente nascido do ventre de mãe Yasodã, desfrutou 
doamor parental de mãe Yasodã e Nanda. Pelas bênçãos de Krsna, 
Yogamãyã pôde alcançar a reputação de ser filha de mãe Yasodã, 
que também tornou-se famosa devido às bênçãos de Krsna. Yasoda 
significa “aquela que traz fama”. 


VERSO 10 
aña ari osa | 
IEA RATA Lol 


arcisyanti manusyãs tvam 
sarva-kâma-varesvarim 


Orações dos semideuses 


dhapopahara-balibhih 
sarva-kama-vara-pradam 


arcisyanti—adorará; manusyah—sociedade humana; (vam—a ti; 
sarva-kama-vara-isvarim—porque és a melhor entre os semideuses 
que podem satisfazer todos os desejos materiais; dhüpa—com incen- 
so; upahara—com oferendas; balibhih-—com' diferentes classes de 
adoração através“ de sacrificio; sarva-küma-—de todos os desejos 
“materiais; vara—as béncàos; pradám-—alguém que pode conceder. 


TRADUÇÃO 
Através do sacrifício de animais, os seres humanos comuns adorar- 
te-ão com várias parafernálias suntuosas, porque satisfazes com su- 
premacia os desejos materiais de todos. 


SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gTta (7.20), kamais tais tair hrta- 
jnünah prapadyante "nya-devatàh: ** Aqueles cujas mentes são distor- 
cidas pelos desejos materiais rendem-se aos semideuses.” Portanto, 
a palavra manusya, significando ““ser humano”, refere-se aqui à 
pessoa que não conhece a verdadeira meta da vida. Tal pessoa quer 
desfrutar do mundo material, nascendo em família altamente privile- 
giada em educação, beleza e imensa riqueza, coisas que neste mundo 
material são tão desejadas. “Aquele que se esqueceu da verdadeira 
meta da vida pode beneficiar-se em adorar a deusa Durgã, mayã-sakti, 
sob vários nomes, com diferentes propósitos e em diferentes lugares. 
Assim como há muitos lugares sagrados para adorar Krsna, também 
existem muitos lugares sagrados na Índia para se prestar adoracáo 
a Durgádevi, ou Mayádevi, que nasceu-como filha de Yasoda. 
Após enganar Karnsa, Máyádevi dispersou-se por vários lugares, es- 
pecialmente em Vindhyácala, para aceitar a adoracáo regular prestada 
por homens comuns. O: ser humano deve realmente interessar-se 
em compreender âtma-tattva, a verdade referente a âtmã, a alma 
espiritual, e Paramátma, a alma suprema. Aqueles que estão interes- 
sados-em âtma-tattva adoram a Suprema Personalidade de Deus 
(pasmin vijfiate sarvam evam vijhiâtam bhavati). Entretanto, como 
se explica no próximo verso. deste capítulo, aqueles que não podem 
entender dtma-tattva (apasyatam âtma-tattvam) adoram diferentes 
aspectos de Yogamaya. Portanto, o Srimad-Bhãgavatam (2.1.2) diz: 
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srotavyâdini rajendra 
nrnàm santi sahasrasah 

apasyatüm atma-tattvam 
grhesu grha-medhinàm 


**Aquelas pessoas que estáo materialmente absortas, náo enxergando 
º conhecimento relacionado; com a verdade última, vivem ouvindo 
muitos temas da sociedade humana, ó imperador.” -Aqueles que 
estão interessados em permanecer neste mundo material e não se 
preocupam com salvação espiritual têm muitos deveres, porém, para 
alguém que está interessado em salvação espiritual, o único dever 
é render-se plenamente a Krsna (sarva-dharmán parityajya mám 
ekam Saranam vraja). Tal pessoa não está interessada no gozo ma- 
terial, 


VERSOS 11-12 


RA A AA A E d 
TIR aai Aan AA a 
HE a AÑ | 
A AAA A RU 


nàmadheyàni kurvanti 
sthânâni ca narã bhuvi 

durgeti bhadrakaliti 
vijayã vaisnaviti ca 


kumuda candikà krsnà 
mádhavi kanyaketi ca. 

maya nárayanisant 
saradety ambiketi ca 


namadheyani—diferentes nomes; kurvanti—daráo; sthanani—em 
diferentes lugares; ca—também; narãh-—pessoas interessadas no gozo 
material; bhuvi=na superficie: do globo; durga iti—o nome Durgà; 
bhadrakàli iti—o nome Bhadrakali; vijaya—o nome Vijayà; vaisna- 
vi iti—0 nome Vaisnavi; ca—também; kumudã-—o nome Kumuda; 
cahdikà—o nome Candikà; krsna—o nome Krsnà; madhavi—o nome 
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'Madhavi; kanyakà iti—o: nome Kanyakà ou Kanyá-kumarl; ca— 
'também; mayà—o nome Mayà; nàrayanr-—o nome Nàràyani; isáni—o 
nome Isani; sarada—o nome Sarada; iti—assim; ambika—o nome 
'Ambika; iti—também; ca—e. 





TRADUÇÃO 
O Senhor Krsna abençoou Mayâdevi, dizendo: Em diferentes lu- 
pares da superfície da Terra, as pessoas dar-te-ão diferentes nomes, 
tais como Durgà, Bhadrakáli, Vijaya, Vaisnavi, Kumuda, Candika, 
Krsna, Madhavi, Kanyaka, Maya, Náráyani, lani, Saradà e Am- 
bika. 


SIGNIFICADO 

Porque Krsna e Sua energia apareceram simultaneamente, de 
um modo geral, as pessoas formaram dois grupos —'os saktas e os 
vaisnavas —, e às vezes há rivalidade entre eles. Essencialmente, 
aqueles que estão interessados no gozo material são saktas, e aqueles 
interessados em salvação espiritual e-em alcançar o reino espiritual 
são vaisnavas. Como de um modo geral estáo interessadas no gozo 
material, as pessoas procuram adorar Mayâdevi, a energia da Suprema 
Personalidáde de Deus. Os vaisnavas, entretanto, são suddha-saktas, 
ou bhaktas puros, porque o mahã-mantra Hare Krsna indica adoração 
à energia do Senhor Supremo, Hará. O vaisnava pede à energia do 
Senhor a oportunidade de servir ao Senhor e à Sua energia espiri- 
tual. Assim, os vaisnavas adoram Deidades tais como Rádha-Krsna, 
Sità-Ràma, Laksmi-Naráyana e Rukmini-Dvarakadhisa, ao passo 
que os durga-$aktas adoram a energia material sob diferentes nomes. 

Os nomes pelos quais Mayadevi é conhecida em diferentes lugares 
foram alistados por Vallabhãcarya da seguinte maneira, Em'Vãrã- 
nasi, ela é conhecida como Durgà; em Avanti, como Bhadrakali; 
em Orissa, como Vijayã; eem Kulahapura, como Vaisnavi ou Ma- 
hàlaksmi.; (As formas representativas de Mahálaksmi e Ambikà estào 
presentes em Bombaim.) Na região de Kâmarúpa, ela é conhecida 
como Candika; na Índia setentrional, comio Sarada; e no Cabo Co- 
morin, como Kanyakã. Assim, de acordo com vários nomes, ela es- 
palha-se em vários lugares. 

Em seu Pada-ratnâvali-tikã, Srila Vijayadhvaja Tirthapada expli- 
ca os significados das diferentes representações. Maya é conhecida 
como Durgã porque o processo pelo qual alguém aproxima-se dela 
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é muito trabalhoso; como Bhadra porque ela é auspiciosa; e como 
Kali porque, sua tonalidade é fortemente azul. Como é a energia 
mais poderosa; ela 'é conhecida como Vijayá; como é uma das dife- 
rentes energias de Visnu, ela é conhecida-como Vaisnavi; e porque 
desfruta neste mundo material e propicia o gozo material, ela é co- 
nhecida como Kumuda. Como é muito severa com seus inimigos, 
os asuras; ela 'é conhecida como Candikà; e como dá toda classe 
de facilidades: materiais, ela chama-se Krsnà. Eis como a energia 
material recebe diferentes denominacóes e situa-se em diferentes lu- 
gares da superfície do globo. 


VERSO 13 


spissa d 3mm: dw RI 
W AANE ASAA TERTA IRRI 


garbha-sankarsanüt tam vai 
prühuh sankarsanarn :bhuvi 

râmeti loka-ramanãd 
balabhadram balocchrayüt 


garbha-sarikarsanát—porque será levado do ventre de Devaki para 
o de Rohini; tam-—a Ele (Rohini-nandana, o filho de Rohini); vai— 
na verdade; prâhuh-—as pessoas chamarão; sankarsanam-—pelo nome 
Sankarsana; bhuvi—no mundo; râma iti-—Ele também será chamado 
Ràma; /oka-ramanüt—devido à Sua misericórdia especial que capa- 
cita as pessoas em geral a tornarem-se devotos; balabhadram—Ele 
também será chamado Balabhadra; bala-ucchrayat—devido à intensa 
força física. 


TRADUÇÃO 

Por ser enviado do ventre de Devaki para o ventre de Rohini, o 
filho de Rohini também será célebre como Sankarsana. Ele Se cha- 
mará Rāma devido à Sua habilidade de satisfazer todos os habitantes 
de Gokula; e será conhecido como Balabhadra devido à Sua intensa 
força fisica. 

SIGNIFICADO 

Estas-são algumas das razões pelas quais Balaráma é conhecido 

como Sarikarsana, Balarâma ou, às vezes, Rama. No mahã-mantra 
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»= Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, 
Hare Ràma, Rama Ràma, Hare Hare —, as pessoas às vezes se 
opõem quando Râma é aceito como Balaráma. Porém, embora possam 
objetar, os devotos do Senhor Râma devem ficar sabendo que náo 
há diferença entre -Balarâma eo Senhor Râma. Aqui, o Srimad- 
Bhügavatam afirma claramente que Balarâma também é conhecido 
como Râma (râmeti). Portanto, não é artificial falarmos que o Senhor 
Balarâma é o Senhor Râma. Jayadeva Gosvami também menciona 
três Ramas: Parasurâma, Raghupati Rama e Balarâma. Todos eles 
são Ràmas. 


VERSO 14 
añ a alema aum | 
sa REM aÃ TM A ea, MIS 


sandistaivarh bhagavatã 
tathety om iti tad-vacah 

pratigrhya parikramya 
gam gata tat tathakarot 


sandisti—tendo sido ordenada; evam—assim; bhagavata—pela 
Suprema Personalidade de Deus; tathã iti—que seja assim; om— 
afirmação através do mantra om; iti—assim; tat-vacah—Suas pala- 
vras; pratigrhya—aceitando a ordem; parikramya—após circungirá- 
10; gāūm—à superficie do globo; gatã—ela foi imediatamente; tat-—a 
ordem, como foi dada pela Suprema Personalidade de Deus; tatha— 
exatamente assim; akarot—executou. 


TRADUÇÃO 
Tendo recebido estas instruções da Suprema Personalidade de 
Deus, Yogamãyã imediatamente concordou. Proferindo o mantra 
védico or, ela confirmou que cumpriria o pedido dEle, Tendo então 
aceito a ordem da Suprema Personalidade de Deus, ela circungirou-O 
e partiu rumo ao lugar da Terra conhecido como Nanda-gokula, 
onde agiu conforme tudo o que lhe havia sido dito. 


SIGNIFICADO 
Após receber. as ordens da Suprema Personalidade de Deus, Yóga- 
maya confirmou duas vezes que as aceitaria, dizendo: “Sim, Senhor, 
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cumprirei- Vossa- ordem"', e depois falando ori. Srila Visvanâtha 
Cakravarti Thákura comenta que om significa confirmação védica. 
Assim, Yogamaya recebeu mui fielmente a ordem do Senhor como 
um preceito védico. O fato é que tudo o que a Suprema Personali- 
dade de Deus fala caracteriza-se como sendo preceito védico que, 
portanto, não pode ser negligenciado por ninguém. Nos preceitos 
védicos, não há erros, ilusões, enganos ou imperfeições. A menos 
que alguém compreenda a autoridade da versão védica, não há cabi- 
mento em ele citar o $astra. Ninguém deve violar os preceitos védicos. 
Ao contrário, todos devem estritamente executar as ordens dadas 
nos Vedas. Como se afirma no B/tagavad-gità (16.24): 


tasmác chástram pramânam te 
karyakarya-vyavasthitau 

Jñatva sastra-vidhanoktam 
karma karium iharhasi 


“É através das normas dadas nas escrituras que se deve entender o 
que é dever e o que náo é dever. Conhecendo essas regras e regula- 
ções, todos devem agir de modo a elevarem-se gradualmente.” 


VERSO 15 


a A AA 
a AAA i A ia Agp: AII 


garbhe pranīte devakyā 
rohinim yoga-nidrayã 

aho visramsito garbha 
iti paurà vicukrusuh 


garbhe—quando o embrião; pranite—foi carregado do ventre; 
devakyah—de Devaki; rohinim—ao ventre de Rohini; yoga-nidraya— 
pela energia espiritual chamada Yogamaya; aho—oh!; visramsitah— 
perdeu-se; garbhah—o embriáo; itj—assim; paurüh—todos os habi- 
tantes da casa; vicukrusuh—lamentaram-se. 


TRADUCAO 
Quando o filho de Devaki foi atraido e transferido para o ventre 
de Rohini por Yogamaya, Devaki parecia ter tido um aborto. Por 
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isso, todos os habitantes do palácio lamentaram bem alto: “Oh! 
Devaki perdeu seu filho!” 


SIGNIFICADO 

“Todos os habitantes do palácio” refere-se também a Kamsa. 
Quando todos se lamentaram, Kamsa, juntamente com eles, mostrou-se 
compassivo, pensando que, devido a drogas ou outros meios exter- 
nos, Devaki sofrera esse aborto. A verdadeira história do que acon- 
teceu depois que Yogamaya transferiu o filho de Devaki para o ventre 
de Rohini quando Rohini estava grávida de sete meses é descrita 
da seguinte maneira no Hari-varnsa. À meia-noite, enquanto dormia 
profundamente, Rohini teve a sensação de que, como se estivesse 
sonhando, sofrera um aborto. Após algum tempo, ao despertar, ela 
viu que isso realmente acontecera, e ela ficou muito ansiosa. Mas 
Yogamaya informou-Ihe então: “Ó dama auspiciosa, teu filho está 
sendo trocado agora. Estou atraindo uma criança do ventre de Deva- 
ki, e portanto teu filho será conhecido como Sankarsana.'" 

A palavra yoga-nidrà é significativa. Quando, através da auto- 
realização, alguém volta a'ter vida espiritual, ele considera sua vida 
material como um sonho que passou. Como se afirma no Bhagavad- 
gita (2.69): 


yA nisa sarva-bhütanam 
tasyam jágarti sam 

yasyam jágrati bhútani 
sü nisà pasyato muneh 





“Aquilo que é noite para todos os seres é ahora de despertar para 
o autocontrolado; e aquilo que é hora de despertar para todos os 
seres é noite para o sábio introspectivo.” A fase de auto-realização 
chama-se yoga-nidrã. Todas as atividades materiais parecem ser 
um sonho quando se está espiritualmente acordado. Logo, pode-se 
explicar yoga-nidra como sendo Yogamáyã. 


VERSO 16 


maa Ram ARTE | 
MRITA A AAA: L GN 
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bhagaván api visvatma 
bhaktânam abhayankarah 
avivesamsa-bhagena 
mana ànakadundubheh 


bhagavân—a Suprema Personalidade de Deus; api—também; vis- 
vütmü—a Superalma de todas as entidades vivas; bhaktânam—dos 
Seus devotos; abhayam-karah—sempre eliminando as causas do 
temor; avivesa—entrou; amsa-bhagena—com todas as Suas: podero- 
sas opuléncias (sad-aisvarya-pürna); manah—na mente; ànakadundu- 
bheh—de Vasudeva. 


TRADUÇÃO 
Assim, a Suprema Personalidade de Deus, que é a Superalma de 
todas as entidades vivas e que elimina de Seus devotos todo o temor, 
entróu na mente de Vasudeva com toda a opulência. 


SIGNIFICADO 

A palavra viśvātmā refere-se aquele que está situado nos corações 
de todos (isvarah sarva-bhütanam hrd-dese 'rjuna tisthati). Outro 
significado de visvatma é ““o único objeto digno de ser amado por 
todos”. Devido ao fato de terem-se esquecido dessa pessoa louvá- 
vel, todos estão sofrendo neste mundo material, mas se alguém tem 
a grande fortuna de reviver sua antiga consciência de amor a Krsna 
e ligar-se a Visvatmã, ele torna-se perfeito. O Senhor é descrito no 
Terceiro Canto (3.2.15) da seguinte maneira: parâvareso mahad- 
amsa-yukto hy ajo "pi jato bhagavün. Embora nào-nascido, o Senhor, 
o mestre de-tudo, aparece como uma criança nascida, entrando na 
mente de um devoto. O Senhor já está dentro da mente, e por con- 
seguinte não é espantoso que Ele apareça como se tivesse nascido 
do corpo de um devoto. A palavra avivesa significa que o Senhor 
apareceu na mente de Vasudeva. Não foi preciso que se ejaculasse 
sêmen. Esta é a opinião de Sripada Sridhara Svami e de Srila Visva- 
nãtha Cakravarti Thakura. No Vaisnava-tosani, Srila Sanátana Go- 
svâmi diz que a consciência despertou na mente de Vasudeva. Srila 
Virarâghava Acárya também afirma que Vasudeya era um dos semi- 
deuses e que a Suprema Personalidade de Deus surgiu dentro de sua 
mente como um despertar de consciência. 


Orações dos semideuses 


VERSO 17 
a Raa deia aa an R: 
SAGA gaa A E NLN 


sa bibhrat paurusam dhàma 
bhrajamãno yathã ravih 

durasado *tidurdharso 
bhatanamsambabhitva ha 


sah—ele (Vasudeva); bibhrat—ostentava; paurusam—referente á 
Pessoa Suprema; dháma—a refulgéncia espiritual; bhrajamanah— 
iluminadora; yathá—como; ravih—o :brilho do sol; durasadah— 
muito difícil mesmo de se olhar para ele, difícil de ser entendido 
pela percepção sensorial; atidurdharsah—acessivel com muita difi- 
culdade; bhütànàm-—a todas as entidades vivas; sambabhüva—assim 
ele tornou-se; ha—positivamente. 


TRADUÇÃO 

Enquanto carregava a forma da Suprema Personalidade de Deus 
no âmago de seu coração, Vasudeva ostentava a transcendentalmente 
iluminadora refulgência do Senhor, e assim tornou-se tão brilhante 
como o sol. Portanto, era muito difícil aproximar-se dele ou vê-lo 
através da percepção sensorial. Na verdade, ele era inacessível e im- 
perceptível até mesmo a homens tão formidáveis como Kasa, e 
não apenas a Kamsa, mas a todas as entidades vivas. 


SIGNIFICADO 

A palavra dhâma é significativa. Dhâma refere-se ao lugar onde 
a Suprema Personalidade de Deus reside, No começo do Srimad- 
Bhagavatam (1.1.1), afirma-se que dhamnã svena sadã nirasta-kuha- 
kar satyam parar dhimahi. Na residência da Suprema Personalidade 
de Deus, a energia material não exerce influência alguma (dhamnã 
svena sadá nirasta-kuhakam). Todo lugar onde a Suprema Persona- 
lidade de Deus esteja presente através de Seu nome, forma, qualidades 
ou parafernália imediatamente torna-se um dhama. Por exemplo, 
falamos Vrndavana-dháma, Dvaraka-dháma e Mathurá-dháma porque 
nesses lugares, o nome, a fama, as qualidades e a parafernália da 
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Divindade Suprema sempre estáo presentes. De modo semelhante, 
se alguém recebe da Suprema Personalidade de Deus o poder para 
fazer algo, o âmago de seu coração torna-se um dhâma, e assim ele 
fica tão extraordinariamente poderoso que não apenas seus inimigos, 
mas também as pessoas em geral, admiram-se de ver suas atividades. 
Como ele é inacessível, seus inimigos simplesmente ficam atônitos, 
como se explica aqui através das palavras durãsado "tidurdharsah. 

As palavras paurusam dhâma foram explicadas por vários dcáryas. 
Sri Virarâghava Acàrya diz que essas palavras referem-se à refulgén- 
cia da Suprema Personalidade de Deus. Vijayadhvaja diz que signi- 
ficam vignu-tejas, e Sukadeva usa-as na acepção de bhagavat-svarüpa. 
O Vaisnava-tosant afirma que essas palavras indicam a influência 
da refulgência do Senhor Supremo, e Visvanátha Cakravarti Thákura 
diz que elas denotam o aparecimento da Suprema Personalidade 
de Deus. 


VERSO 18 
qa MARE 


a ua A L 
qu ora 
Aa A dicli 


tato jagan-mangalam acyutàmsarn. 
samáhitam sura-sutena devi 

dadhara sarvatmakam atma-bhútam 
kastha yathananda-karam manastah 


tatah—em. seguida; jagat-mangalam—ventura para todas as enti- 
dades vivas em todos os Universos da criação; acyuta-amsam—a 
Suprema: Personalidade de Deus, que. nunca está desprovido das 
seis opulências, todas as quais estão presentes em todas as Suas ex- 
pansões plenárias; samahitam-—transferido com toda a plenitude; 
Süra-sutena—por. Vasudeva, o filho de Sürasena; devi—Devaki- 
devi; dadhara—carregava; sarva-atmakam—a Alma Suprema de 
todos; atma-bhütam-—a causa de todas as causas; kasthü—o Orien- 
te; yathà—assim. como; ananda-karam—a bem-aventurada (lua); 
manastah—estando situado na mente. 
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TRADUÇÃO 

Em seguida, acompanhado pelas expansões plenárias, a opulentis- 
sima Suprema Personalidade de Deus, que é muito auspicioso para 
0 Universo inteiro, foi transferido da mente de Vasudeva para a 
mente de Devaki. Devaki, sendo assim iniciada por Vasudeva, tornou- 
se bela ao carregar no âmago de seu coração o Senhor Krsna, a cons- 
ciência original de todos, a causa de todas as causas, assim como 
o Oriente torna-se belo ao abrigar a lua nascente, 


SIGNIFICADO 
Como indica aqui a palavra manastah, a Suprema: Personalidade 
de Deus foi transferido de dentro da mente ou do coração de Vasu- 
deva para dentro do coração de Devaki.. Devemos atentar para o 
fato de que-o Senhor não foi transferido a Devaki através do pro- 
cesso humano comum, mas através de diksã, iniciação. Menciona-se 
aqui, pois, a importância da iniciação. A menos que alguém: seja 


iniciado pela pessoa certa, que sempre conserva em seu coração a 
Suprema Personalidade de Deus, ele não adquire poder de carregar 
a Divindade Suprema no âmago do seu próprio coração. 

A palavra acyutamsam é usada porque a. Suprema Personalidade 
de Deus é sad-aisvarya-púrna, pleno das seguintes opuléncias: riqueza, 
força, fama, conhecimento, beleza e renúncia. A Divindade Suprema 
nunca Se separa de Suas opulências pessoais, Como se afirma no 
Brahma-samhita. (5.39), ramadi-múrtisu kala-niyamena tisthan: o 
Senhor sempre Se apresenta com todas as Suas expansões plenárias, 
tais como: Râma, Nrsirnha e Varaha. Portanto, a palavra acyu- 
târnsam é especificamente usada aqui, significando que o Senhor 
sempre está presente com Suas expansões plenárias e com Suas opu- 
lências. Ao contrário do que fazem. os yogis, não há necessidade 
de pensar artificialmente no Senhor. Dhyânâvasthita-tad-gatena ma- 
nasã pasyanti yam yoginah (Bhãg. 12.13.1). Em suas mentes, os 
yogís meditam na Pessoa Suprema. Para o devoto, entretanto, o 
Senhor está presente, e Sua presença precisa apenas ser despertada 
através da iniciação concedida pelo mestre espiritual genuíno. O 
Senhor não precisava viver no ventre de Devaki, pois estando pre- 
sente no âmago do coração dela, bastava isso para ela levá-lO con- 
sigo. Jamais se deve pensar que Vasudeva gerou Krsna no, ventre 
de Devaki e que ela levava a criança em seuventre. 
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Ao conservar a forma da Suprema Personalidade de Deus em seu 
coração, Vasudeva parecia o sol refulgente, cujos raios brilhantes 
sempre são insuportáveis e estorricantes para o homem comum. A 
formado Senhor situada no coração puro e imaculado de Vasudeva 
não é diferente da forma original de Krsna. O aparecimento da forma 
de Krsna em qualquer parte, e especificamente no coração, chama- 
se dháma. Dhama refere-se nào apenas à forma de Krsna, mas ao 
Seu nome, Sua forma, Sua qualidade e Sua parafernália. Tudo se 
manifesta simultaneamente. 

Portanto, a forma eterna da Suprema Personalidade de Deus, a 
qual tinha potências plenas, foi transferida da mente de Vasudeva 
para a mente de Devaki, assim como os raios do sol poente são trans- 
feridos para a lua cheia que surge no Oriente. 

Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, veio do corpo de Vasu- 
deva e entrou no corpo de Devaki. Suas condições são bem diferen- 
tes daquelas em que está situada a entidade viva comum. Quando 
Krsna está presente, é bom que se saiba que todas as Suas expan- 
s0es plenárias, tais como Narayana, e encarnações como Nrsimha e 
Varaha, estão com Ele, e elas não estão sujeitas às condições da exis- 
tência material. Dessa maneira, Devaki tornou-se a residência da 
Suprema Personalidade de Deus, que, único e inigualável, é a causa 
detoda a criação. Devaki tornou-se a residência da Verdade Absoluta, 
porém, como estava na casa de Karhsa, ela parecia um fogo abafado, 
ou o conhecimento mal-usado. Quando o fogo é coberto pelas paredes 
de um pote ou é mantido em uma jarra, os raios iluminantes do fogo 
não são muito valorizados. Igualmente, o conhecimento mal-usado, 
que não beneficia as pessoas em geral, não é muito apreciado. Assim, 
Devaki foi mantida entre as paredes da prisão do palácio de Kama, 
e ninguém podia ver sua beleza transcendental, resultante do fato 
de ela ter concebido a Suprema Personalidade" de Deus. 

Comentando este verso, $ri Virarághava Acarya escreve: vasudeva- 
devaki-jatharayor hrdayayor bhagavatah sambandhah. O episódio 
em que o Senhor Supremo vem do coração de Vasudeva e entra 
no ventre de Devaki foi um relacionamento de coração para coração. 





VERSO 19 


a a isum 
Parar Rad a A 


Orações dos semideuses 


dies tal 
aee amas um at MISSA 


sã devakt sarva-jagan-nivãsa- 
nivasa-bhitã nitarâm na reje 

bhojendra-gehe "gni-Sikheva ruddhã 
sarasvati jnana-khale yathà sati. 


- sà devaki—esta Devakidevi; sarva-jagat-nivasa—da Suprema Perso- 
malidade de Deus, aquele que sustenta todos os Universos (mat-sthani 
sarva-bhütaniy; nivasa-bhütà—o ventre de Devaki agora tornou-se 
residência; nitaram-—amplamente; na-—não; reje—tornou-se ilumi- 
nada; bhojendra-gehe—dentro dos limites da casa de Kamsa; agni- 
Sikha iva—como as chamas de um fogo; ruddhá—coberto; sarasva- 
ti—conhecimento; jñána-khale—em uma pessoa conhecida como 
jfiâna-khala, alguém que possui conhecimento mas não pode distri- 


buí-lo; yathã—ou assim como; safi—sendo assim. 


A TRADUÇÃO 

“-Devaki mantinha então dentro de si a Suprema Personalidade de 
Deus, a causa de todas as causas, o alicerce de todo o cosmo, porém, 
“como estava aprisionada na casa de Karmsa, ela era como a chama 
de um fogo coberto pelas paredes de um pote, ou como uma pessoa 
que tem conhecimento mas não pode distribuí-lo ao mundo para 
poder beneficiar a sociedade humana. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra jnâna-khala é muito expressiva. O conheci- 
mento serve para ser distribuído. Embora já exista muito conhecimen- 
to científico, sempre que despertam para uma determinada espécie 
de conhecimento, os cientistas ou filósofos tentam distribuí-lo em 
todo o mundo, pois de outro modo, o conhecimento aos poucos 
se esvai e ninguém sai lucrando com ele. A Índia tem o conhecimento 
do Bhagavad-gità, mas infelizmente, por alguma ou outra razão, 
esse sublime conhecimento da ciência de Deus não foi espalhado 
pelo mundo, embora ele se destine a toda a sociedade humana. Por- 
tanto, o próprio Krsna apareceu como Sri Caitanya Mahaprabhu e 
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ordenou que todos os indianos aceitassem a tarefa de distribuir o 
conhecimento do Bhagavad-gità em todo o mundo. 


yàre dekha, tāre kaha ‘krsna’ -upadeśa 
āmāra ājñāya guru hañā-tāra’ ei deśa 


“Ensinai a todos a seguirem as ordens do Senhor $ri Krsna como 
são dadas no Bhagavad-gitã e no Srimad-Bhagavatam. Dessa manei- 
ra, tornai-vos mestres espirituais e tentai libertar todos aqueles que 
vivem nesta terra.” (Ce. Madhya 7.128) Embora a Índia tenha o 
conhecimento sublime do Bhagavad-gitã, os indianos não cumpriram 
seu importante dever de distribuí-lo. Agora, portanto, o movimento 
da consciência de Krsna formou-se para distribuir este conhecimento 
como ele é, sem distorções. Embora tenha havido tentativas anterio- 
res-de distribuir o conhecimento do Bhagavad-gitã, essas tentativas 
envolviam distorções e compromisso com o conhecimento munda- 
no: Mas agora, o movimento da consciência de Krsna está distribuin- 
do sem compromissos mundanos o Bhagavad-gitã como ele é, e as 
pessoas estão obtendo os benefícios de despertarem para a consciên- 
cia de Krsna e tornarem-se devotos do Senhor Krsna. Portanto, deu- 
se início à distribuição adequada do conhecimento através do qual 
não apenas o mundo inteiro se beneficiará, mas a glória da Índia 
será engrandecida: na: sociedade humana, Karnsa tentou prender a 
consciência de Krsna dentro de sua-casa (bhojendra-gehe), com o 
resultado de que Kamsa, com todas as suas opuléncias, mais tarde 
foi aniquilado. Igualmente, o verdadeiro conhecimento do Bhagavad- 
gitã estava sendo sufocado por líderes indianos inescrupulosos, com o 
resultado de que a cultura da Índia, bem como o conhecimento acerca 
do Supremo, estavam se: desfazendo. Agora, entretanto, como a 
consciência de Krgna está se espalhando, o uso adequado do Bhagavad- 
gitã está sendo implantado. 


VERSO 20 
at dia da: fara 
Asi qa qa 
ww od men efi 
sm Bet gent ell 


Orações dos semideuses 


tam viksya karhsah prabhayajitântaram 
virocayantih bhavanarh Suci-smitam 

ühaisa me prüna-haro harir guhàrn 
dhruvam $rito yan na pureyam idrsi 


tâm-a ela (Devaki); viksya—após ver; karisah-—seu irmão: Kamsa; 
prabhaya-—com o esplendor de sua beleza e encanto; ajita-antaram— 
por manter Ajita, a Suprema Personalidade de Deus, Visnu, dentro 
de siprópria; virocayantim iluminando; bhavanam-—toda a atmos- 
fera da casa; suci-smitâm-—sorridente e brilhante; aha—disse de. si 
para si; esahi—està (Pessoa Suprema); me—meu; prüna-harah—que 
vai me matar; harih—Senhor Visnu; guhám—no ventre de Devaki; 
dhruvam-—decerto; sritah—refugiou-Se; yat—porque; na—nào era; 
purà-—anteriormente; iyam-—Devaki; idrsi—assim. 


TRADUÇÃO 


Porque a Suprema Personalidade de Deus estava em seu ventre, 
Devaki iluminava toda a atmosfera do lugar onde estava confinada. 
Vendo-a jubilosa, pura e sorridente, Kamnsa pensou: “A Suprema 
Personalidade de Deus, Visnu, que agora está dentro dela, vai me 
matar. Afinal, Devaki nunca pareceu tão brilhante e alegre.” 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (4.7), o Senhor diz: 


yadà yadà hi dharmasya 
glanir bhavati bharata 

abhyutthanam adharmasya 
tadatmánam srjamy aham 


“Sempre e onde quer que haja um declínio na prática religiosa, ó 
descendente de Bharata, e o predominante aumento da irreligião 
— nesse momento, Eu próprio desço.” Nesta era, no momento 
atual, há múltiplas falhas. no cumprimento dos: deveres humanos. 
A vida humana: destina-se-a que se compreenda Deus, mas infeliz- 
mente, a civilização materialista-quer apenas satisfazer o corpo, 
pois não entende a força vital que está dentro do corpo. Como se 
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afirma claramente no Bhagavad-gitã (dehino 'smin yatha dehe): 
dentro do corpo, está o proprietário do corpo, a força vital, que 
entre os dois é a mais importante. Mas a sociedade humana tornou- 
se táo degradada que, ao invés de procurar entender a força vital 
encontrada dentro do corpo, as pessoas ocupam-se em atividades 
externas. Isto é o mesmo que fugir dos deveres humanos, Portanto, 
Krsna nasceu ou refugiou-Se no ventre do movimento da consciên- 
cia'de Krsna. Os homens da classe de Karnsa, portanto, têm muito 
medo-e estáo atarefados em tentar acabar com este movimento, 
especialmente nos países ocidentais. Um político comentou que o 
movimento da consciéncia de Krsna está se espalhando como uma 
epidemia e que, se não for imediatamente contido, dentro de dez 
anos poderá assumir o poder governamental. Existe, é claro, essa 
potência no movimento da' consciência de Krsna. Como afirmam 
as autoridades (Cc. Adi 17.22), kali-kale náma-riipe krsna-avatãra: 
nesta era, Krsna apareceu no mahã-mantra Hare Krsna. O movimento 
da consciência de Krsna está se espalhando ampla e rapidamente 
por todo o mundo, e continuará agindo assim. Os homens que são 
como Karhsa têm muito:medo do progresso do movimento e de sua 
aceitação pela geração mais jovem, mas assim como Krsna não pôde 
ser morto por Karnsa, este movimento não poderá ser debelado por 
homens da classe de Karnsa. O movimento sempre continuará cres- 
cendo, contanto que os líderes do movimento permaneçam firme- 
mente conscientes de Krsna, seguindo os princípios reguladores e a 
atividade principal de cantar com regularidade o mantra Hare Krsna. 


VERSO 21 


af uia à 
a a fafa l 
EET 
Bri AGRA: RA 


kim adya tasmin karantyam asu me 
yad artha-tantro na vihanti vikramam 

striyah svasur gurumatyà vadho "yam 
yasah sriyam hanty anukalam ayuh 
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kim—que; adya—agora, imediatamente; tasmin—nesta situação; 
Kkarantyam—deve ser feito; asu—sem demora; me—meu dever; yat— 
porque; artha-tantrah—a Suprema Personalidade de Deus, que sempre 
está determinado a proteger os sadhus e matar os asadhus; na—náo; 
vihanti—abandona; vikramam-—Seu poder; striyah—de uma mulher; 
svasuh—de minha irmà; guru-matyüh-—especialmente porque ela 
está grávida; vadhah ayam-—a aniquilação; yasah-—fama; sriyam— 
opuléncia; hanti—minar-se-ào; anukalam—para sempre; ayuh—e a 
duracáo de vida. 

TRADUÇÃO 

Kamsa pensou: Qual é meu dever agora? O Senhor Supremo, 
“que conhece Seu propósito [paritrandya sadhünàm vinásaya ca duş- 
krtam), náo abdicará de Seu poder. Devaki é uma mulher, é minha 
irmã, e além disso, agora está grávida, Se eu matá-la, minha reputação, 
opulência e duração de vida decerto minar-se-ão. 


SIGNIFICADO 

De acordo com os princípios védicos, nunca se deve matar uma 
mulher, um brãhmana, um ancião, uma criança e uma vaca. Parece 
que Karnsa, embora um grande inimigo da Suprema Personalidade 
de Deus, conhecia a cultura védica e estava bem informado do fato 
de que a alma transmigra de um corpo a outro e de que, na vida 
seguinte, todos sofrem o karma desta vida. Portanto, ele temia matar 
Devaki, pois ela era uma mulher, era sua irmã, e estava grávida. Um 
ksatriya torna-se famoso realizando atos heróicos, Mas que haveria 
«de heróico em matar uma mulher que, estando sob sua custódia, fi- 
«cara sob sua proteção? Portanto, ele não queria ser drástico, matando 
Devaki. O inimigo de Karnsa estava no ventre de Devaki, mas matar 
O inimigo em tal estado indefeso não seria uma exibição de poder. 
De acordo com as regras ksatriyas, deve-se combater o inimigo face 
a face e com armas adequadas. Então, se o inimigo for morto, o 
vencedor tornar-se-á famoso. Com ponderação, Kamsa deliberou 
sobre esse fato e portanto absteve-se de matar Devaki, embora-não 
lhe restasse nenhuma dúvida de que seu inimigo já havia aparecido 
no ventre dela. 

VERSO 22 


a a i A en 
da AAN | 
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E Ad a ufu 
tai aa llI 


sa esa jivan khalu sampareto 
varteta yo "tyanta-nrsamsitena 
dehe mrte tarn manujàh sapanti 
gantã tamo 'ndharh tanu-mânino dhruvam 


sah—ela; esah—aquela 'pessoa invejosa; jivan—enquanto viva; 
khalu—mesmo; samparetah—está morta; varteta—continua a viver; 
Yah—qualquer pessoa que; atyanta-—muito; nrsarnsitena-=executando 
atividades cruéis; dehe—quando o corpo; mrte=se acaba; tam—a 
ela; manujah—todos os seres humanos; $apanti=condenam; ganta— 
ela irá; tamah andham—à vida infernal; tanu=máninah—de alguém 
no conceito de vida corpórea; dhruvam—sem dúvida alguma. 


TRADUÇÃO 
Aquele que é muito cruel é tido como morto, mesmo estando vivo, 
pois, enquanto está vivo ou após sua morte, todos o condenam. E 
depois que morre alguém que está no conceito de vida corpórea, ele 
sem dúvida é transferido ao inferno conhecido como Andhatama. 


SIGNIFICADO 

Kasa considerou que, se matasse sua irmã, seria condenado por 
todos enquanto vivesse, e após'a morte, iria à mais escura região 
da vida infernal devido à sua crueldade. Afirma-se que uma pessoa 
cruel, como um açougueiro, não é aconselhada nem a viver nem a 
morrer. Enquanto vive, uma pessoa cruel cria uma condição infer- 
nal para'seu próximo nascimento, e portanto ela não deve viver; 
mas também ela é aconselhada a não morrer, porque após a morte 
ela tem de ir à mais escura região infernal. Logo, em qualquer cir- 
cunstáncia, ela está condenada. Karhsa, portanto, tendo bom senso 
no que diz respeito à ciência da transmigração da alma, optou por 
não matar Devaki. 

Neste verso, as palavras gantã tamo 'ndham tanu-mánino dhruvam 
são muito importantes e deve-se compreendê-las bem. Srila Jiva 
Gosvâmi, em seu Vaisnava-tosani-fika, diz: tatra tanu-müninah pàpi- 
na iti dehãtma-buddhyaiva papâbhiniveso bhavati. Aquele que vive 
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no conceito corpóreo, pensando: “Eu sou este corpo””, envolve-se, 
pela própria natureza desta concepção, numa vida de atividades pe- 
caminosas. Todo aquele que adote essa concepção deve ser conside- 
rado candidato a ir ao inferno. 


adânta-gobhir visatam tamisram 
punah punas carvita-carvanânim 
(Bhãg. 7.5.30) 


Aquele que está no conceito de vida corpórea não consegue exercer 
controle sobre o gozo dos sentidos. Semelhante pessoa pode cometer 
qualquer atividade pecaminosa para conseguir comer, beber, alegrar- 
se e desfrutar de uma vida de gozo dos sentidos, pois desconhece 
que a alma transmigra de um corpo a outro. Essa pessoa faz o que 
quer, o que imagina, e portanto, sujeita ás leis da natureza, sofre 
miseravelmente, em repetidos e diferentes corpos materiais. 


yàvat kriyüs tàvad idam mano vai 
karmátmakam yena Sarira-bandhah 
(Bhag. 5.5.5) 


A pessoa situada no conceito de vida corpórea é karmanubandha, 
ou condicionada ao karma, e enquanto a mente estiver absorta em 
karma, devem-se aceitar corpos materiais. Sarira-bandha, o cativeiro 
ao corpo material, é fonte de misérias (Alesa-da). 


na sadhu manye yata ütmano "yam 
asann api klesada àsa dehah 


Embora seja temporário, o corpo sempre nos causa vários tipos de 
problemas, mas a atual civilização humana, infelizmente, baseia- 
se em tanu-máni, o conceito de vida corpórea, através do qual se 
pensa: “Eu pertenço a esta nação”, “Eu pertenço a este grupo”, 
“Eu pertenço àquele grupo”, e assim por diante. Cada um de nós 
tem suas próprias idéias, e, individual, social, comunitária e nacio- 
nalmente, estamos cada vez mais nos envolvendo nas complexidades 
de karmânubandha, atividades pecaminosas. Para manter o corpo, 
os homens estão matando tantos outros corpos e implicando-se em 
karmânubandha. Portanto, Srila Jiva Gosvámi diz que tanu-mani, 





148 Srimad-Bhagavatam [Canto 10, Cap. 2 


aqueles que estão no conceito de vida corpórea, são pãpi, pecamino- 
sos. Para essas pessoas pecaminosas, o destino final é a mais escura 
região da vida infernal (gantã tamo 'ndham). Em particular, aquele 
que busca manter seu corpo matando animais é muito pecaminoso 
e não pode entender o valor da vida espiritual. No Bhagavad-gita 
(16.19-20), o Senhor diz: 


tân aham dvisatah krürün 
sarhsâresu narâdhaman 

ksipamy ajasram asubhãn 
asurisv eva yonisu 


âsurirh yonim ápanná 
müdhà janmani janmani 

müm aprüpyaiva kaunteya 
tato yanty adhamürn gatim 


“Aqueles invejosos e canalhas que são os mais baixos entre os homens, 
Eu os lanço no oceano da existência material, onde assumirão várias 
espécies de vida demoníaca. Submetendo-se a repetidos nascimentos 
entre as espécies de vida demoníaca, tais pessoas nunca podem apro- 
ximar-se de Mim. Aos poucos, elas afundam-se na mais abominável 
condição de existência.” O ser humano destina-se a entender o valor 
da vida humana, que é uma dádiva obtida após muitos e muitos 
nascimentos. Portanto, todos devem livrar-se de fanu-mâni, o con- 
ceito de vida corpórea, e compreender a Suprema Personalidade 
de Deus. 


VERSO 23 


Tf cera amm fne: eni gr: | 
a aa TA RA 


iti ghoratamad bhavát 
sannivrttah svayam prabhuh 

aste pratiksams taj-janma 
harer vairanubandha-krt 
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iti—assim (pensando da maneira acima mencionada); ghora-tamãt 
bhavat—do hediondo plano de matar sua irmã; sannivritah-—absteve- 
se; svayam-— pessoalmente deliberando; prabhuh—aquele que tinha 
pleno conhecimento (Karnsa); aste—permaneceu; pratiksan—espe- 
rando o momento; tat-janma-—até o nascimento dEle; hareh—da 
Suprema Personalidade de Deus, Hari; vaira-anubandha-krt—deter- 
minado a continuar cultivando tal inimizade. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Fazendo essa deliberação, Kamsa, embora 
determinado a continuar cultivando inimizade contra a Suprema 
Personalidade de Deus, absteve-se de cometer o desonroso extermínio 
de sua irmã. Ele decidiu esperar até que o Senhor nascesse e então 
tomar as medidas cabíveis. 


VERSO 24 


afta cilada ag: qo RÉ | 
fra ca ad a devil 


üsinah samvisams tisthan 
bhurijânah paryatan mahim 
cintayüno hrsikesam 
apasyat tanmayarh jagat 


âsinah—ao sentar-se confortavelmente em sua sala de estar ou 
no trono; samvisan—ou ao deitar-se na cama; tisthan—ou onde 
quer que estivesse; bhurjânah— enquanto comia; paryatan —enquanto 
caminhava ou locomovia-se; mahim—no solo, indo de uma a outra 
parte; cintayanah—sempre pensando inamistosamente em; Arsikesam— 
a Suprema Personalidade de Deus, o controlador de tudo; apasyat— 
observava; tat-mayam-—consistindo nEle (Krsna), e em nada mais; 
Jjagat—o mundo inteiro. 


TRADUÇÃO 
Ao sentar-se em seu trono ou em sua sala de estar, ao deitar-se 
na cama, ou, na verdade, onde quer que estivesse, e enquanto comia, 
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dormia ou caminhava, Kamsa via apenas seu inimigo, o Senhor Su- 
premo, Hrsikesa. Em outras palavras, pensando em seu inimigo 
onipenetrante, Kamsa tornou-se de maneira adversa consciente de 
Krsna. 
SIGNIFICADO 

Srila Rúpa Gosvami descreve o mais refinado padrão de serviço 
devocional como ânukiilyena krsnànusilanam; ou cultivar a consciên- 
cia de Krsna favoravelmente. Karnsa, é claro, também era consciente 
de Krsna, porém, como trataya Krsna por seu inimigo, muto embo- 
ra estivesse absorto em plena consciência de Krsna, sua consciência 
de Krsna não era favorável à sua existência. A consciência de Krsna, 
favoravelmente cultivada, torna alguém felicissimo, tanto que a pessoa 
consciente de Krsna náo considera kaivalya-sukham, ou imergir na 
existência de Krsna, como um grande ganho. Kaivalyarh narakâya- 
te. Para aquele que é consciente de Krsna, até mesmo imergir na 
existência de Krsna, ou atingir o Brahman, como almejam os imper- 
sonalistas, é desagradável. Kaivalyam narakâyate tridasa-pir akasa- 
puspayate. Os karmis desejam ser promovidos aos planetas celestiais, 
mas a pessoa consciente dé Krsna considera essa promoção um fogo- 
fátuo, que não serve para nada. Durdantendriya-kala-sarpa-patalí 
protkhãta-darhstravate. Os yogis tentam controlar seus sentidos e 
assim tornarem-se felizes, mas a pessoa consciente de Krsna não liga 
para os métodos de yoga. Ela não se preocupa nem mesmo com o 
maior dos inimigos, os sentidos, que são comparados a serpentes. 
Para alguém consciente de Krsna que cultiva favoravelmente a cons- 
ciéncia de Krsna, a felicidade concebida pelos karmis, jfiânis e yogis 
é de inferior importância. Karnsa, entretanto, devido ao fato de cul- 
tivar a consciência de Krsna de outra maneira — isto é, inamistosa- 
mente — sentia-se mal em todos os afazeres de sua vida; sentado, 
dormindo, caminhando ou comendo, ele sempre estava em perigo. 
Esta é a diferença entre o devoto e o não-devoto. O não-devoto ou 
ateísta também cultiva a consciência de Deus — tentando evitar 
Deus em tudo. Por exemplo, os supostos cientistas que querem criar 
a vida através de uma combinação de elementos químicos conside- 
ram os elementos materiais externos como supremos. Esses cientis- 
tas não gostam da idéia de que a vida é parte integrante do Senhor 
Supremo. Como se afirma claramente no Bhagavad-gità (mama- 
ivarmso. jiva-loke jiva-bhiitah), as entidades vivas não surgem de 
uma combinação de elementos materiais, tais como terra, água, ar 
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e fogo, mas são porções separadas da Suprema Personalidade de 
Deus. Se alguém pode entender a posição da entidade viva como 
porção: desintegrada da Suprema Personalidade de Deus, estudan- 
doa natureza da entidade viva, ele poderá entender a natureza da 
Divindade Suprema, uma vez que a entidade viva é uma amostra 
fragmentária da Divindade. Porém, como não estão: interessados 
em consciência de Deus, os ateístas tentam ser felizes cultivando cons- 
ciência de Krsna de várias maneiras desfavoráveis. 

Embora vivesse absorto em pensar em Hari, a Suprema Persona- 
lidade de Deus, Karnsa não se sentia feliz. O devoto, entretanto, 
quer sentado em um trono ou debaixo de uma árvore, sempre é feliz. 
Srila Rúpa Gosvami renunciou ao gabinete de ministro do: governo 
para sentar-se sob uma árvore, todavia, ele era feliz. Tyaktvá túrnam 
asesazmandalapati-Srenim sada tucchavat (Sad-gosvámy-astaka 4). 
Ele não se importava com sua confortável posição de ministro; em 
Vrndavana, ele sentia-se feliz mesmo debaixo de uma árvore, servindo 
favoravelmente à Suprema Personalidade de Deus. Esta é a diferença 
entre o devoto e o não-devoto. Para o não-devoto, o mundo está 
cheio de problemas, ao passo que para-o devoto, o mundo inteiro 
transborda de felicidade. 


visvarh pürna-sukhàyate vidhi-mahendradis ca kitayate 
yat-karunya-katüksa-vaibhavavatàm tam gauram eva stumah 
(Caitanya-candramrta 95) 


Esta posição confortável do devoto pode ser alcançada pela miseri- 
córdia do Senhor Caitanya Mahaprabhu. Yasmin sthito na duhkhena 
gurunapi vicalyate (Bg. 6.22). Mesmo quando é aparentemente posto 
em grande dificuldade, o devoto jamais se perturba. 


VERSO 25 


WD asp A AREA | 
Aaa a AA RA 


brahma bhavas ca tatraitya: 
munibhir nüradàdibhih 

devaih sanucaraih sakam 
girbhir vrsanam aidayan 
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brahmá—o supremo semideus de-quatro cabeças; bhavah ca—e 
o Senhor Siva; tatra—lá; erya—chegando; munibhih—acompanhados 
por grandes sábios; narada-adibhih—por Nàrada e outros; devaih— 
e por semideuses como: Indra, Candra e Varuna; sa-anucaraih—com 
seus seguidores; sákam-—todos juntos; girbhih—com suas orações 
transcendentais; vrsanam—a Suprema Personalidade de Deus, que 
pode conceder bênçãos a todos; aidayan—satisfizeram. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahma e o Senhor Siva, acompanhados por grandes 
sábios como Nárada, Devala e Vyása e por outros semideuses como 
Indra, Candra e Varuna, invisivelmente aproximaram-se dos aposen- 
tos de Devaki, onde todos eles se juntaram em oferecer suas respei- 
tosas reverências e orações para satisfazer a Suprema Personalidade 
de Deus, que pode abençoar a todos. 


SIGNIFICADO 

Dvau bhüta-sargau loke 'smin daiva àsura eva ca (Padma Puràna). 
Existem duas classes de homens — os daivas e os asuras —, e há 
uma grande diferença entre eles. Kamsa, sendo um asura, vivia pla- 
nejando matar a Suprema Personalidade de Deus ou Sua mãe, Deva- 
ki. Logo, ele também era consciente de Krsna. Mas os devotos são 
conscientes de Krsna favoravelmente (visnu-bhaktah smrto daivah). 
Brahmã é tão poderoso que fica encarregado de criar um Universo 
inteiro, no entanto, ele pessoalmente veio recepcionar a Suprema 
Personalidade de Deus. Bhava, o Senhor Siva, sempre fica alegre 
de cantar o santo nome do Senhor. E que dizer de Nárada? Narada- 
muni, bajaya vina, radhika-ramana-nüme. Nàrada Muni sempre está 
cantando as glórias do Senhor, e sua ocupação é viajar por todo o 
Universo para falar com devotos ou transformar alguém em devo- 
to. Mesmo um caçador fez-se devoto pela graça de Narada. Srila 
Sanàtana Gosvâmi, em seu' Tosani, diz que a palavra narada-adi- 
bhih denota que. Nàrada e os semideuses estavam acompanhados 
de outras pessoas santas, como Sanaka e Sanátana, todos os quais 
vieram cumprimentar ou acolher a Suprema Personalidade de Deus. 
Muito embora planejasse matar Devakt, Kamsa também aguarda- 
va a chegada da Suprema Personalidade de Deus (pratiksams taj- 
janma). 
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VERSO 26 


aami www Pee 
aeger at fita a ed | 
aaa o aaa 


wenn cnp seb TA RSN 


satya-vratam satya-param tri-satyam 
satyasya yonim nihitam ca satye 

satyasya satyam rta-satya-netram 
satyatmakam tvàri $aranam prapannãh 


satya-vratam-—a Personalidade de Deus, que nunca Se desvia de 
Seu voto;* satya-param—que é a Verdade Absoluta (como se afirma 
no começo do Srimad-Bhagavatam, satya parar dhimahi); tri- 
satyam—antes da criação desta manifestação cósmica, durante sua 
manutenção, e inclusive após sua aniquilação, Ele sempre está pre- 
sente como a Verdade Absoluta; satyasya—de todas as verdades re- 
lativas, que emanam da Verdade Absoluta, Krsna; yonim—a causa; 
nihitam-—entrou;$ ca—e;-satye--nos fatores: que criam este mundo 
material (a saber, os cinco elementos — terra, água, fogo, ar e éter); 
satyasya—de tudo o que é aceito como verdade; satyam-—o Senhor 
é-a verdade original; rta-satya-netram—Ele é a origem de-toda a 
verdade agradável (sunetram); satya-atmakam-—tudo relacionado 
como Senhor é verdade (sac-cid-ânanda: Seu corpo é verdade, Seu 
conhecimento é verdade, e Seu prazer é verdade); tvam-—a: Vós, ó 
Senhor; $aranam-— oferecendo nossa rendição plena; prapannãh—es- 
tamos sob Vossa completa proteção. 


TRADUÇÃO 
Os semideuses oraram: Ó Senhor, nunca Vos desviais de Vosso 
voto, que sempre é perfeito porque tudo o que decidis é inteiramente 


* O Senhor faz o séguinte voto: yada yadê hi dharmasya glanir  bhavati bharata/ 
abhyutthünam adharmasya tadatmanarn srjümy aham (Bg. 4,7). Para honrar este 
voto, o Senhor apareceu. 


£ O Senhor entra em tudo, inclusive no átomo: andântara-stha-paramanu-cayâniara- 
stham (Brahma-samhita 5.44). Portanto, Ele Se chama antaryâmi, a força interior. 
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correto e não pode ser revogado por ninguém. Estando presente 
nas três fases da manifestação cósmica — criação, manutenção e 
aniquilação —, sois a Verdade Suprema. De fato, a menos que seja 
completamente veraz, uma pessoa não pode obter Vosso favor, que 
portanto não pode ser alcançado pelos hipócritas. Sois o princípio 
ativo, a verdade pura, presente em todos os ingredientes da criação, 
e portanto sois conhecido como antaryâmi, a força interior. Sois 
igual com todos, e Vossas instruções servem para todos, por todo 
o tempo. Sois onde começa toda a verdade. Portanto, oferecendo 
nossas reverências, rendemo-nos a Vós. Por favor, protegei-nos. 


SIGNIFICADO 

Os semideuses ou devotos sabem perfeitamente bem que a Suprema 
Personalidade de Deus é de fato a essência tanto deste mundo mate- 
rial quanto do mundo espiritual. Portanto, o Srimad-Bhagavatam 
começa com as palavras or namo bhagavate vasudevaya...satyam 
parar dhimahi. Vasudeva, Krsna, é o param satyam, a Verdade 
Suprema. Como declara a Verdade Suprema: bhaktyà màm abhijà- 
nàti yàvàn yas cásmi tattvatah (Bg. 18.55), pode-se abordar ou en- 
tender a Verdade Suprema pelo método supremo: Bhakti, serviço 
devocional, é o único caminho para entender a Verdade Absoluta. 
Em busca de proteção, portanto, os semideuses rendem-se à Verdade 
Suprema, e não à verdade relativa. Existem pessoas que adoram 
vários semideuses, mas no Bhagavad-gitã (7,23), a Verdade Supre- 
ma, Krsna, declara que antavat tu phalarn tesàm tad bhavaty alpa- 
medhasam: **Os homens de pouca inteligência adoram os semideuses, 
e obtém resultados limitados e temporários.” A adoração aos semi- 
deuses pode ser útil por um tempo limitado, mas o resultado é antavat, 
perecível. Este mundo material é passageiro, os semideuses são pas- 
sageiros, e as bênçãos obtidas dos semideuses também são passagei- 
ras, mas a entidade viva é eterna (niityo nityanam cetanas cetananam). 
Toda entidade viva, portanto, deve buscar felicidade eterna, e não 
felicidade temporária. As palavras satyarh pararn dhimahi mostram 
que se deve buscar a Verdade Absoluta, e não a verdade relativa. 

Enquanto oferecia orações à Suprema Personalidade de Deus Nr- 
simhadeva, Prahláda Maharaja disse: 


balasya neha Saranam pitarau nrsimha 
nãriasya cagadam udanvati majjato nauh 


Verso 26] Orações dos semideuses 155 


De-um modo geral, calcula-se que os protetores de uma criança são 
seus pais, mas isto não é exatamente a verdade. O real protetor é a 
Suprema Personalidade de Deus. 


taptasya tat-pratividhir ya ihanjasestas 
tüvad vibho tanu-bhrtam tvad-upeksitanam 
(Bhag. 7.9.19) 


Se não receber a atenção da Suprema Personalidade de Deus, um 
filho, apesar da presença de seus pais, sofrerá, e alguém doente, 
mesmo recebendo toda a ajuda médica, morrerá. Neste mundo ma- 
terial, onde se luta pela existência, os homens: inventaram muitos 
meios de proteção, mas estes são inúteis se a Suprema Personalidade 
de Deus não os apóia. Portanto; os semideuses propositalmente dizem 
que satyãtmakami tvär saranam prapannãh: “A verdadeira prote- 
ção pode ser obtida de Vós, ó Senhor, e portanto rendemo-nos a Vós.” 
20 Senhor exige que todos se rendam a Ele (sarva-dharmán pari- 
tyajya mām ekarı śaranarh vraja); continuando, Ele diz: 


sakrd eva prapanno yas 
tavasmiti ca yàcate. 

abhayarhn sarvadà tasmai. 
dadamy etad vratam mama 


“Se alguém se rende a Mim com sinceridade, dizendo: “Meu Senhor, 
a partir deste dia, estou plenamente rendido a Vós," sempre lhe darei 
proteção. Eu fiz este voto.” (Ramayana, Yuddha-kanda 18.33) Os 
semideuses ofereceram orações à Suprema Personalidade de' Deus 
porque Ele acabava de aparecer no ventre de Sua devota Devaki, 
para proteger todos os devotos afligidos por Kamsa e seus compar- 
sas. Logo, o Senhor age como satyavrata. A proteção dada pelos 
semideuses nem se pode comparar à proteção dada pela Suprema 
Personalidade de Deus. Afirma-se que Ravana era grande devoto 
do Senhor Siva, porém, quando o Senhor Rámacandra foi matá-lo, 
o Senhor Siva não pôde protegê-lo. 

O Senhor Brahma e o Senhor Siva, acompanhados por grandes 
Sábios como Nárada, e seguidos por muitos outros semideuses, 
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acabayam de aparecer invisivelmente na casa de Kamsa. Eles come- 
çaram a orar à Suprema Personalidade de Deus com orações seletas 
que tanto agradam aos devotos e que satisfazem os desejos devocio- 
nais. As primeiras palavras que falaram declaravam que o Senhor 
cumpre Seu voto. Como se afirma no Bhagavad-gitã, Krsna desce 
a este mundo material simplesmente para proteger as pessoas piedosas 
e destruir os ímpios. Este é Seu voto. Os semideuses puderam enten- 
der que o Senhor estabelecera Sua residência no ventre de Devaki 
para cumprir este voto. Eles ficaram muito alegres com o fato de 
que o Senhor estava aparecendo para executar Sua missão, e chama- 
ram-nO de satyam param, ou a Suprema Verdade Absoluta. 

Todos estão em busca da verdade. Este é o processo da vida filo- 
sófica. Os semideuses informam-nos que a Suprema Verdade Abso- 
luta é Krsna. Alguém que se torna plenamente consciente de Krsna 
pode atingir a Verdade Absoluta. Krsna é a Verdade Absoluta. A 
verdade relativa não é encontrada em todas as três fases do tempo 
eterno. Divide-se o tempo em passado, presente e futuro. Krsna é 
sempre Verdade, no passado, no presente e no futuro. No mundo 
material, tudo está sob o controle do tempo supremo, sujeitando-se 
a passado, presente e futuro. Porém, antes da criação, Krsna existia, 
e quando ocorre a criação, tudo repousa em Krsna, e quando esta 
criação se acaba, Krsna permanece. Portanto, em todas as circuns- 
tâncias, Ele é a Verdade Absoluta. E toda verdade que existe neste 
mundo material emana da Verdade Suprema, Krsna. Se existe alguma 
opulência neste mundo material, a causa da opulência é Krsna. Se 
existe alguma reputação neste mundo material, a causa da reputação 
é Krsna. Se existe alguma força neste mundo material, a causa de 
tal força é Krsna. Se existe alguma sabedoria e conhecimento dentro 
deste mundo material, sua causa é Krsna. Logo, Krsna é a fonte 
de todas as verdades relativas. 

Por conseguinte, os devotos, seguindo os passos do Senhor Brah- 
mà, oram: govindam adi-purusam tam aharn bhajami, adorando o 
adi-purusa, a verdade suprema, Govinda. Em toda parte, tudo é 
executado em termos de três principios, j¡hana-bala-kriya — conheci- 
mento, força e atividade. Em todo setor da vida, se não houver co- 
nhecimento, força e atividade plenos, o esforço nunca será exitoso. 
Portanto, se alguém deseja sucesso em tudo, deve apoiar-se nestes 
três princípios. Nos Vedas (Svetasvatara Upanisad 6.8), há a seguinte 
declaração sobre a Suprema Personalidade de Deus: 
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na tasya karyam karanam ca vidyate 
na tat samas cabhyadhikas ca drsyate 

parasya saktir vividhaiva śrūyate 
svabhavikt jRüna-bala-kriyà ca 


A Suprema Personalidade de Deus nada necessita fazer pessoalmen- 
te, pois Suas potências são tais que, tudo o que Ele deseje que se 
faça, será perfeitamente executado através do controle da natureza 
material (svabhavikT jnana-bala-krivã ca). De modo semelhante, 
aqueles que estão ocupados em servir ao Senhor não precisam lutar 
pela existência. Os devotos que estão plenamente ocupados em di- 
fundir o movimento da consciência de Krsna, mais de dez mil homens 
e mulheres em todo o mundo, não têm uma ocupação fixa ou per- 
manente, no entanto, vemos de fato que eles são mantidos com 
muita opulência. No Bhagavad-gita (9.22), o Senhor diz: 


ananyãs cintayanto mârm 
ye janàh paryupásate 

tesàm nityabhiyuktünam 
yoga-ksemam vahàmy aham 


**Áqueles que Me adoram com devoção, meditando em Minha forma 
transcendental, Eu trago o que lhes falta e preservo o que têm.” 
Os devotos não ficam ansiosos, querendo saber o que lhes acontecerá 
amanhã, onde poderão acomodar-se ou o que comerão, pois tudo 
será mantido e suprido pela Suprema Personalidade de Deus, que 
prometeu que kaunteva pratijânihi na me bhaktah pranasyati: “Ó 
filho de Kunti, declara ousadamente que Meu devoto jamais pere- 
ce.” (Bg. 9.31) Portanto, de todos os pontos de vista, se em todas 
as circunstâncias alguém se rende plenamente à Suprema Personali- 
dade de Deus, ficá fora de cogitação que ele tenha de lutar pela exis- 
tência. A este respeito, o comentário de Sripada Madhvacarya, citando 
o Tantra-bhagavata, é muito significativo: 


sac-chadba uttamarn brayad 
anandantiti vai vadet 

yetijnanam samuddistam 
pürnünanda-drsis tatah 
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attrtvãc ca tada danat 
satyáttya cocyate vibhuh 


| Explicando as palavras satyasya yonim, Srila Visvanatha Cakra- 
varti Thakura diz que Krsna é o avatãri, a origem de todas as encar- 
nações, Todas as encarnações são a Verdade Absoluta, não obstante, 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, é a origem de todas as en- 
carnagdes. Diparcir eva hi dasantaram abhyupetya dipayate (Brahma- 
samhità 5.46). Mesmo que haja muitas lamparinas, todas com poder 
igual, todavia, existe a primeira, a segunda, a terceira lamparinas e 
|| assim por diante. De modo semelhante, existem muitas encarnações, 
que são comparadas a lamparinas, porém, a primeira lamparina, a 
Personalidade de Deus original, é Krsna. Govindam adi-purusam 
tam aham bhajâmi, 

Os semideuses devem submissamente oferecer adoração à Suprema 
Personalidade de Deus, porém, pode-se argumentar que, como estava 
dentro do ventre de Devaki, a Divindade Suprema também vinha 
num corpo material. Por que então dever-se-ia adorá-lO? Por que 
se deveria fazer distinção entre uma entidade viva comum e a Suprema 
Personalidade de Deus? Estas perguntas são respondidas nos versos 
seguintes. 





VERSO 27 


marisa roa- 

ara A: ETA | 
anane ar 

ar Ram aña (well 


eküyano 'sau dvi-phalas tri-mülas 
catii-rasah parica-vidhah sad-atmã 

sapta-tvag asta-vitapo navâkso 
dasa-cchadi dvi-khago hy adi-vrksah 


eka-ayanah—o corpo de um ser vivo comum depende por comple- 
to dos elementos materiais; asau—isto; dvi-phalah—neste corpo, su- 
jeitamo-nos a felicidade e sofrimento materiais, os quais resultam 
do karma; tri-mülah—tendo trés raízes, os três modos da natureza 
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(bondade, paixão e ignorância), com base nos quais o corpo é criado; 
catuh-rasah—quatro rasas, ou sabores;* parica-vidhah—que consistem 
em cinco sentidos com os quais se adquire conhecimento (os olhos, 
os ouvidos, o nariz, à língua e O tato); sat-ãtma-—seis circunstâncias 
(lamentação, ilusão, velhice, morte, fome e sede); sapta-tvak—que 
tem sete coberturas (pele, sangue, músculo, gordura, osso, medula 
e sêmen); asta-vitapah—oito galhos (os cinco elementos grosseiros 
terra, água, fogo, ar e éter —, e também a mente, a inteligência 
€0 ego); nava-aksah—nove orifícios; dasa-chadr—dez espécies de 
ar vital, que se assemelham às folhas de uma árvore; dvi-khagah— 
dois pássaros (a' alma individual e a Superalma); hi—na verdade; 
adi-vrksah—está é à árvore, ou construção, original do'corpo mate- 
rial, quer individual quer universal. 


TRADUÇÃO 

"O corpo fo corpo total e o corpo individual têm a mesma compo- 
sição] pode ser chamado figurativamente de “a árvore original”. 
Desta árvore, cujo solo que a mantém é a natureza material, surgem 
duas espécies de frutos — 'o gozo trazido pela felicidade e o sofri- 
mento produzido pelo infortúnio. A causa da árvore, formando 
três raízes, é a associação com Os três modos da natureza material 
— bondade, paixão e ignorância. Os frutos da felicidade corpórea 
têm quatro sabores — religiosidade, desenvolvimento econômico, 
gozo dos sentidos e liberação —, que são experimentados através 
dos cinco sentidos com os quais se adquire conhecimento em meio 
a seis circunstâncias: lamentação, ilusão, velhice, morte, fome e sede. 
As sete camadas de casca que cobrem a árvore são pele, sangue, 
músculo, gordura, osso, medula e sêmen, e os oito galhos da árvore 
são os cinco elementos grosseiros e os três elementos sutis — terra, 
água, fogo, ar, éter, mente, inteligência e falso ego. A árvore do 
corpo tem nove orifícios — os olhos, os ouvidos, as narinas, a boca, 
o reto e os órgãos genitais — e dez folhas, os dez ares que passam 
através do corpo. Nesta árvore do corpo, pousam dois pássaros: 
um é a alma individual, e 0 outro, a Superalma. 





* Assim como a raiz de uma árvore extrai água (rasa) da terra, o corpo saboreia 
dharma, artha, kama e moksa — religião, desenvolvimento econômico, gozo dos 
sentidos e liberação. Essas são quatro classes dé rasas, ou sabores. 
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SIGNIFICADO 

Este mundo material é composto de cinco elementos principais 
— terra, água, fogo, ar e éter —, todos os quais emanam de Krsna. 
Embora os cientistas materialistas talvez aceitem esses cinco elemen- 
tos primários como a causa da manifestação material, os estados 
grosseiro e sutil desses elementos são produzidos por Krsna, cuja 
potência marginal também dá origem às entidades vivas que atuam 
neste mundo material, O Sétimo Capítulo do Bhagavad-gitã afirma 
claramente que toda a manifestação cósmica é uma combinação de 
duas energias de Krsna — a energia superior e a energia inferior. 
As entidades vivas são Sua energia superior, e os elementos mate- 
riais inanimados são Sua energia inferior. Na fase inativa, tudo re- 
pousa em Krsna. 

Os cientistas materialistas náo podem fazer essa análise completa 
da estrutura do corpo material. A análise dos cientistas materialis- 
tas refere-se apenas á matéria inanimada, mas isto é inadequado, 
pois a entidade viva é inteiramente distinta da estrutura corpórea 
material. No Bhagavad-gità (7.5), o Senhor diz: 


apareyam itas ty anyam 
prakrtim viddhi me paràm 

Jiva-bhütàm mahà-bàho 
yayedam dharyate jagat 


“Além desta natureza inferior, ó Arjuna de braços poderosos, existe 
Minha energia superior, que consiste em todas as entidades vivas 
que estáo lutando com a natureza material e sustentam o Univer- 
so,” Embora emanem de Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, 
os elementos materiais são elementos separados e são mantidos pelos 
elementos vivos. à 

Como se indica através da palavra dvi-khagah, os elementos vivos 
deste corpo assemelham-se a dois pássaros pousados numa árvore. 
Kha significa ““céu”, e ga, ““aquele que voa””. Logo, a palavra dvi- 
Khagah refere-se a pássaros. Na árvore do corpo, existem dois pássaros, 
ou dois elementos vivos, e eles são sempre distintos, No Bhagavad- 
gītā (13.3), o Senhor diz que ksetra-¡ñam capi mám viddhi sarva- 
ksetresu bhãrata: “Ó descendente de Bharata, é bom compreenderes 
que em todos os corpos também sou o conhecedor.” O ksetra-¡ña, 
o proprietário do corpo, também se chama khaga, a entidade viva. 
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Dentro do corpo, há dois ksetra-jñas — a alma individual e a Supe- 
ralma. A alma individual é proprietária do seu corpo individual, 
mas a Superalma está presente nos corpos de todas as entidades 
vivas. Semelhante análise e compreensão completa da estrutura cor- 
pórea pode ser obtida apenas na literatura védica. 

Quando dois pássaros adentram a copa de uma árvore, pode-se 
considerar tolamente que os pássaros tornaram-se unos com a árvore 
ou fundiram-se nela, mas não é isto-o que realmente ocorre. Pelo 
contrário, cada pássaro mantém sua identidade individual. De modo 
semelhante, a alma individual e a Superalma não se tornam unas, 
nem se fundem na matéria. A entidade viva está em íntimo contato 
com a matéria, mas isto não quer dizer que ela se funde nela ou 
mistura-se com ela (asango hy ayarm purusah), embora os cientistas 
materialistas considerem erroneamente que o orgânico € o inorgâni- 
co, ou o animado e o inanimado, estejam integrados um ao outro. 

O conhecimento védico tem sido mantido confinado ou escondido, 
mas todo ser humano precisa realmente compreendê-lo. A moderna 
civilização baseada na ignorância está ocupada em analisar apenas 
o corpo, e com isto chega-se à conclusão errada de que a força viva 
dentro do corpo é gerada sob certas condições materiais. As pessoas 
não têm informação acerca da alma, mas este verso fornece a expli- 
cação perfeita de que existem duas forças vivas (dvi-khaga): a alma 
individual e a Superalma.. A. Superalma está presente em. todos os 
corpos (isvarah sarva-bhütanàm hrd-dese 'rjuna tisthati), ao passo 
que a alma individual situa-se apenas em seu próprio corpo (dehi) 
etransmigra de um a outro corpo. 


VERSO 28 
ams care aa cuf 

xd o afim aaa | 
ammm dat 

qafa am a Avi 3 sell 


tvam eka evasya satah prasütis 
tvam sannidhânam tvam anugrahas ca 
tvan-mayaya samvrta-cetasas tvam 
pasyanti naná na vipascito ye 
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tvam—Vós (ó Senhor); ekah—sendo' o primeiro sem segundo, 
sois tudo; eva--na verdade; asyasatah-—desta manifestação cósmi- 
ca agora visível; prasiitih—a fonte original; tvam— Vossa Onipotên- 
cia; sannidhânam—a conservação de todas essas energias quando 
tudo é aniquilado; tvam—Vossa Onipotência; anugrahah ca—e o 
mantenedor; tvat-mãyayã--através de Vossa energia ilusória exter- 
na; samvrta-cetasah—aqueles cuja inteligência está coberta por essa 
energia ilusória; tvam—a Vós; pasyanti—observam; nanã-—muitas 
variedades; na—náo; vipascitah—sábios ou devotos eruditos; ye— 
que sáo. 


TRADUÇÃO 
A causa eficiente deste mundo material, que em suas muitas varie- 
dades manifesta-se como a árvore original, sois Vós, ó Senhor. Sois 
também o mantenedor deste mundo material, e após a aniquilação, 
tudo é conservado em Vós. Aqueles que estão cobertos por Vossa 
energia externa não Vos podem ver agindo por trás desta manifesta- 
ção, mas quem compartilha desta visão não é devoto erudito. 


SIGNIFICADO 

Os diversos semideuses, a comegar pelo Senhor Brahma, pelo Senhor 
Siva e mesmo por Visnu, são tidos 'como o criador, mantenedor e 
aniquilador deste mundo material, mas na verdade eles não o são. 
O fato é que tudo é a Suprema Personalidade ‘de Deus, manifesto 
em muitas variedades de energias. Ekam evadvitiyam brahma. Não 
há uma segunda existência. Os verdadeiros sábios, vipascit, são 
aqueles que alcançaram a plataforma em que se compreende e se 
percebe a Suprema Personalidade de Deus em qualquer condição de 
vida. Premárijana-cchurita-bhakti-vilocanena santah sadaiva hrdaye- 
su vilokayanti (Brahma-samhita 5.38). Os devotos eruditos aceitam 
mesmo as condições de sofrimento como representantes da presença 
do Senhor Supremo, Quando está em aflição, o devoto vê que o 
Senhor apareceu como a aflição só para aliviar ou purificar o devo- 
to, livrando-o da contaminação do mundo material. Enquanto alguém 
está dentro deste mundo material, sujeita-se a várias condições, e 
portanto o devoto vê que as condições aflitivas são apenas outra ca- 
racterística do Senhor. Tat te 'hukampar susamiksamánah (Bhag. 
10.14.8). Por conseguinte, o devoto considera a aflição como um 
grande favor do Senhor porque compreende que está sendo limpo 
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da contaminação. Tesam aharh samuddhartã mrtyu-samsãra-sâgarãt 
(Bg. 12.7). O aparecimento da aflição é um processo negativo que 
serve para o devoto ficar aliviado: deste mundo material, o qual.se 
chama mrtyu-sarnsãra, ou a repetição de constantes nascimentos: 
mortes. A fim de impedir que a alma rendida se submeta a repetidos 
nascimentos e mortes, o Senhor purifica-a da contaminação, ofere- 
cendo-lhe um pouco de aflição. O não-devoto não pode compreender 
isto, mas o devoto tem esta visão porque ele é vipascit, ou erudito. 
O não-devoto, portanto, perturba-se com a aflição, mas o devoto 
acolhe a aflição como outra característica do/Senhor. Sarvarh khalv 
idam brahma. O devoto pode realmente ver que existe apenas a Su- 
prema Personalidade de Deus, e nenhuma outra entidade. Ekam 
evadvitiyam. Existe apenas o Senhor, que Se apresenta sob diferen- 
tes energias. 

Quem não tem verdadeiro conhecimento acha que Brahmã é o 
criador, Visnu o mantenedor e Siva o aniquilador e que os diversos 
semideuses prestam-se a satisfazer diversos propósitos. Daí, criam- 
se diversos propósitos e adoram-se vários semideuses para que estes 
propósitos se realizem (kamais tais tair hrta-jfiânah prapadyante 
"nya-devatáh). Todavia, o devoto sabe que estes vários semideuses 
são apenas diferentes partes da Suprema Personalidade de Deus e 
que estas partes não precisam ser adoradas. Como o Senhor diz no 
Bhagavad-gitã (9.23): 


ye 'py anya-devatã bhaktã 
yajante $raddhayanvitàh 

te "pi màm eva kaunteya 
yajanty avidhi-pürvakam 


“Tudo o que um homem acaso sacrifique a outros deuses, ó filho 
de Kunti, na realidade destina-se apenas a Mim, mas é oferecido 
sem verdadeiro conhecimento.”* Não é preciso adorar os semideuses, 
pois isto é avidhi, não prescrito. Pelo simples fato de render-se aos 
pés de lótusde Krsna, a pessoa pode executar todos os seus deveres; 
não há necessidade de ela adorar várias deidades ou semideuses. 
Estes vários rituais são observados pelos midhas, tolos, que estão 
confundidos pelos três modos da natureza material (tribhir guna- 
mayair bhâvair ebhih sarvam' ida jagat). Semelhantes tolos não 
conseguem compreender que a verdadeira fonte de tudo é a Suprema 
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Personalidade de Deus (mohitam nabhijanati mám ebhyah param 
avyayam). Sem se deixar perturbar com os diversos aspectos do 
Senhor, a pessoa deve concentrar-se na adoração ao Senhor Supremo 
(mãm ekam saranam vraja). Esta deve ser a orientação principal 
nas vidas das pessoas. 


VERSO 29 


area gti gr SET RS 


bibharsi rüpany avabodha atmã 
Kksemáya lokasya carácarasya 
sattvopapannâni sukhavahâni 
satam abhadrüni muhuh khalànàm 


bibharsi—aceitais; rüpàni—muitas variedades de formas, tais como 
Matsya, Kúrma, Varâha, Râma e Nrsimha; avabodhah àtmà—apesar 
de terdes diferentes encarnações, permaneceis o Supremo, pleno de 
conhecimento; ksemãya—para o benefício de todos, e-em especial 
dos devotos; lokasya—de todas as entidades vivas; cara-acarasya— 
móveis e inertes; sattva-upapannāni—todas essas encarnações são 
transcendentais ($uddha-sattva); sukha-avahani—plenas de bem-aven- 
turança transcendental; satâm-—dos devotos; abhadrâni—toda des- 
ventura ou aniquilação; muhuh-—repetidas vezes; khalânâm—dos 
não-devotos. 

TRADUÇÃO 

Ó Senhor, estais sempre em conhecimento pleno, e para trazer 
toda a boa fortuna a todas as entidades vivas, apareceis sob diferen- 
tes encarnações, e todas elas transcendem a criação material. Ao 
aparecerdes nessas encarnações, mostrais benevolência aos devotos 
piedosos e religiosos, todavia, para os não-devotos, sois o aniquilador. 


SIGNIFICADO 
Este verso explica por que a Suprema Personalidade de Deus apare- 
ce repetidas vezes como encarnação. Todas as encarnações da Suprema. 
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Personalidade de Deus têm diferentes funções, mas o propósito prin- 
cipal é paritranaya sadhünüm vinasaya ca duskrtam — proteger-os 
devotos e aniquilar os canalhas. Todavia, embora os duskrtīs, ou 
canalhas, sejam aniquilados, em última análise, isto é bom para eles. 


VERSO 30 


AAA 
ara MEA 
a dara AA 1201) 


tvayy ambujaksakhila-sattva-dhàmni 
samüdhinavesita-cetasaike 

tvat-pàda-potena mahat-krtena 
kurvanti govatsa-padarn bhavabdhim 


vtvayi—em Vós; ambhuja-aksa-—ó Senhor de olhos de lótus; akhila- 
sattva-dhamni—que sois a causa que origina toda a existéncia, a 
pessoa da qual tudo emana e na qual todas as potências residem; 

samadhina—através da meditagáo constante e absorcáo completa 
(em pensar em Vós, a Suprema Personalidade de Deus); avesita— 
plenamente absortos, plenamente ocupados; cetasã--mas mediante 
essa mentalizacáo; eke—o processo de pensar sempre e unicamente 
em Vossos pés de lótus; tvat-pada-potena—subindo a bordo de se- 
melhante barco, que são Vossos pés de lótus; mahat-krtena--median- 
te esta ação que é considerada a existência original mais poderosa 
ou que é executada pelos mahajanas; kurvanti—eles fazem; govatsa- 
padam—como a pegada de um bezerro; bhava-abdhim—o grande 
oceano de ignoráncia. 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor de olhos de lótus, concentrando-se em meditar em Vossos 
pés de lótus, os quais são o reservatório de toda a existência, e acei- 
tando estes pés de lótus como o barco no qual se pode cruzar o oceano 
da ignorância, seguem-se os passos dos mahajanas [santos, sábios 
e devotos grandiosos]. Mediante este simples processo, pode-se cruzar 
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o oceano de ignorância tão facilmente como se pode pular sobre a 
pegada de um bezerro. 


SIGNIFICADO 

O verdadeiro objetivo da vida é cruzar o oceano da ignorância, 
no qual há repetidos nascimentos e mortes. Todavia, aqueles que 
habitam na escuridão da ignorância não conhecem esse objetivo. 
Ao invés disso, sendo arrastados pelas ondas-da'natureza material 
(prakrteh kriyamanani gunaih karmani sarvasah), submetem-se às 
tribulações de mrtyu-sarnsãra-vartmani, repetidos nascimentos e 
mortes. Mas as pessoas que, através da associação com os devotos, 
alcançaram conhecimento, seguem os mahüjanas (mahat-krtena). 
Semelhante pessoa sempre concentra sua mente nos pés de lótus 
do Senhor e executa pelo menos.uma das nove variedades de serviço 
devocional (sravanam kirtanam visnoh: smaranam páda-sevanam). 
Mediante este simples processo, pode-se cruzar o intransponível oceano 
da ignorância. 

Qualquer forma de serviço devocional é poderosa. Sri-visnoh sra- 
vane: pariksid abhavad vaiyasakih- kirtane (Bhakti-rasámrta-sindhu 
1.2,265). De acordo com este verso, Maharaja Pariksit libertou-se, 
concentrando toda a sua mente em ouvir:o santo nome, os atribu- 
tos'e os passatempos do Senhor, De modo semelhante, Sukadeva 
Gosvâmi fixou-se em glorificar o Senhor, e narrando assuntos con- 
cernentes a Krsna, os quais formam todo o Srimad-Bhagavatam, 
ele também libertou-se, Alguém também pode libertar-se simples- 
mente através de sakhya, ter comportamento amigável com o Senhor. 
Esse é o poder do serviço devocional, como aprendemos com os exem- 
plos estabelecidos por muitos devotos puros do Senhor: 


svayambhúr naradah sambhuh 
Kkumarah kapilo manuh 
prahlado janako bhismo 
balir vaiyasakir vayam 
«Bhàg. 6.3.20) 


Temos de seguir os passos desses devotos, pois, através deste processo 
simples, pode-se cruzar o grande oceano da ignorância, assim como 
alguém. pode saltar uma pequena pegada criada pelo casco de um 
bezerro. 
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Aqui, o Senhor é descrito como. ambujaksa, ou pessoa de olhos 
de lótus. Vendo os olhos do Senhor, os quais são comparados a flores 
de lótus, a pessoa torna-se tão satisfeita que não quer volver seus 
olhos a nenhuma outra parte. Pelo simples fato de ver a forma trans- 
cendental do Senhor, o devoto logo-absorve-se por completo no 
Senhor dentro de seucoração. Esta absorção chama-se samâdhi. 
Dhyanavasthita-tad-gatena: manasà- pasyanti yam yoginah (Bhag. 
12.13.1). O yogi absorve-se plenamente em pensar na Suprema Per- 
sonalidade de Deus, pois ele ocupa-se apenas em pensar no Senhor 
dentro do coração. Afirma-se também: 


samásritã ye pada-pallava-plavam 
mahat-padam punya-yaso murüreh 

bhavâmbudhir vatsa-padam param padam 
padam padam yad vipadam na tesam 


“Para quem aceitou como seu barco os pés de lótus do: Senhor, o 
qual é o refúgio da manifestação cósmica e é famoso como Murari, 
o inimigo do demônio: Mura, o oceano do mundo material é como 
a água contida na pegada de um bezerro. Sua meta é pararh padam, 
ou Vaikuntha, o lugar onde não há misérias materiais, e não o lugar 
onde há perigo a cada passo.” (Bhãg. 10.14.58) Este processo é 
aqui recomendado por autoridades como o Senhor Brahmã e o Senhor 
Siva (svayambhür nàradah: Sambhuh), e portanto devemos aceitar 
este processo para transcendermos a ignorância. Istoé muito fácil, 
mas devemos seguir os passos das grandes personalidades, e-então 
o sucesso será possível. 

Com referência-à palavra mahat-krtena, também é significativo 
que o processo seguido pelos grandes devotos:serve.nào apenas para 
eles, mas também para-os demais. Se as condições tornam-se fáceis, 
devem favorecer à pessoa que as tornou fáceis e também aos outros 
que seguem os mesmos princípios. O processo encontrado neste verso 
que ensina como cruzar o oceano da ignorância é fácil não apenas 
para o devoto, mas também para as pessoas comuns que seguem o 
devoto (mahājano yena gatah sa panthãh). 






VERSO 31 
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marie q 
feram amm: gast am 113511 


svayam samuttirya sudustaram dyuman 
bhavârnavarn bhimam adabhra-sauhrdah 

bhavat-padambhoruha-návam atra te 
nidhàya yàtàh sad-anugraho bhaván 


svayam -—pessoalmente; sarmuttirya—cruzando perfeitamente; su- 
dustaram—que é muito difícil de cruzar; dyuman—ó Senhor, que 
Vos pareceis exatamente com o sol, iluminando a escuridão deste 
mundo de ignorância; bhava-arnavam—o oceano de ignorância; 
bhimam—que é extremamente turbulento; adabhra-sauhrdah—devo- 
tos que sáo sempre amigos das almas caídas; bhavat-pada-ambhoru- 
ha—NVossos pés de lótus; návam—o barco destinado a cruzar; atra— 
neste mundo; te—eles (os vaisnavas); nidhaya—deixando atrás de si; 
yütüh—rumo ao destino último, Vaikuntha; sat-anugrahah—que 
e sempre bondoso e misericordioso para com os devotos; bhavan— 
Vós. 


TRADUÇÃO 

Ó Senhor, que Vos assemelhais ao sol reluzente, estais sempre dis- 
posto a realizar o desejo de Vosso devoto, e portanto sois conhecido 
como a árvore dos desejos [vafichã-kalpataru). Ao refugiarem-se in- 
teiramente em Vossos pés de lótus a fim de cruzarem o turbulento 
oceano da ignorância, os dcâryas deixam na Terra o método que 
os ajudou nesta conquista, e como sois muito misericordioso com 
Vossos outros devotos, aceitais este método para ajudá-los. 


SIGNIFICADO 
Esta declaração revela como, juntos, os misericordiosos: acüryas 
ea misericordiosa Suprema Personalidade de Deus ajudam o devoto 
sério que quer retornar ao lar, retornar ao Supremo. $ri Caitanya 
Maháprabhu, em Seus ensinamentos a Rúpa Gosvami, disse: 


brahmanda bhramite kona bhagyaván jiva 
guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-bija 
(Cc. Madhya 19.151) 
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Pode-se alcançar a semente de bhakti-latã, serviço devocional, através 
da misericórdia do guru e de Krsna. O dever do guru é, de acordo 
com o tempo, circunstâncias e candidato, encontrar os meios mediante 
os quais alguém possa interessar-se em prestar serviço devocional, o 
qual Krsna aceita do candidato que se esforça para conseguir voltar 
ao lar, voltar ao Supremo. Após vagar por todo o Universo, alguém 
que, dentro deste mundo material, é afortunado, busca refúgio em 
semelhante guru, ou dcárya, que então o treina de maneira adequada 
a prestar serviço de acordo com as circunstâncias a fim de que a 
Suprema Personalidade de Deus aceite este serviço. Isto facilita ao 
candidato alcançar o destino último. Portanto, é dever do ācārya 
encontrar os meios pelos quais os devotos possam prestar serviço 
com base nas recomendações dos sastras. Rúpa Gosvàmi, por exem- 
plo, a fim de ajudar os futuros devotos, publicou livros devocionais, 
tais como o Bhakti-rasâmrta-sindhu. Logo, édever do acârya publi- 
car livros que ajudem os futuros candidatos a aprenderem a servir 
e, recebendo a misericórdia do Senhor, tornem-se elegíveis a retornar 
ao lar, retornar ao Supremo. Em nosso movimento da consciência 
de Krsna, este mesmo caminho está sendo» prescrito e seguido. Por 
isso, aconselha-se que os devotos evitem quatro atividades pecaminosas 
= sexo ilícito, intoxicação, consumo de carne e jogos de azar — e 
cantem dezesseis voltas diárias. Estas são instruções autênticas. Como, 
nos países ocidentais, o cantar-constante não é possível, ninguém 
deve artificialmente tentar imitar Haridasa Thakura, mas todos devem 
seguir o método aqui exposto. Krsna aceitará o devoto que segue à 
risca os princípios reguladores e o método prescrito nos vários livros 
e textos publicados pelas autoridades. O acãrya dá o método ade- 
quado para alguém cruzar o oceano da ignorância, aceitando o barco 
dos pés de lótus do Senhor, e se este método for seguido à risca, 
os seguidores, pela graça do Senhor, enfim chegarão ao seu desti- 
no. Este método chama-se ācārya-sampradāya. Portanto, diz-se que 
sampradāya-vihīnā ye mantrās te nisphala matāh (Padma Purāna). A 
ācārya-sampradāya é estritamente genuína. Por conseguinte, deve- 
se aceitar a acarya-sampradaya; caso contrário, todo esforço será 
em vào. Srila Narottama dása Thákura, portanto, canta: 


tàndera carana sevi bhakta sane vasa 
janame janame haya, ei abhilasa 
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Devem-se adorar os pés de lótus do acãrya e deve-se viver na socie- 
dade de devotos. Então, o esforço que se empreende para livrar-se 
da ignorância decerto será exitoso. 


VERSO 32 


asa Aaa 
CUA | 

AU Gn q aa: 
IAEA: | dixil 


ye 'nye 'ravindaksa vimukta-máninas 
tvayy asta-bhavad avisuddha-buddhayah 

âruhya krechrena param padarh tatah 
patanty adho "nàdrta-yusmad-anghrayah 


ye anye--qualquer um, ou todos os outros; aravinda-aksa—ó 
pessoa de olhos de lótus; vimukta-maninah—falsamente consideran- 
do-se livres do cativeiro: da'contaminação material; tvayi—acerca 
de-Vós; asta-bhavãt--especulando de várias maneiras, embora não 
conheçam ou desejem informações precisas sobre Vossos pés de lótus; 
avisuddha-buddhayah—cuja inteligência ainda não está purificada 
é quenão conhecem a meta da vida; druhya-muito embora atingindo; 
krcchrena—submetendo-se a rigorosas austeridades, penitências e 
trabalho árduo; param padam—a posição mais elevada (de acordo 
com:a imaginação e especulação deles); tatah—dessa posição; patan- 
ti—caem; adhah—de volta à existência material; anâdrta-—negligen- 
ciando a: devogào a; yusmat— Vossos; anghrayah—pés de lótus. 


TRADUÇÃO 
[Alguém pode dizer que, além dos devotos, que sempre buscam 
o refúgio dos pés de lótus do Senhor, existem aqueles que, não sendo 
devotos, aceitaram diferentes processos para atingir a salvação. Que 
lhes acontece? Em resposta a esta pergunta, o Senhor Brahmã e os 
outros semideuses disseram]: Ó Senhor de olhos de lótus, embora 
os não-devotos que aceitaram rigorosas austeridades e penitências 
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“para atingir a posição mais elevada possam julgar-se liberados, a in- 
"teligéncia deles é impura. Eles caem de suas posições aparentemente 
“superiores, pois não dão importância alguma a Vossos pés de lótus. 


SIGNIFICADO 

“Além dos devotos, existem muitos outros, os não-devotos; conhe- 
ro como karmis, jhiânis ou yogis, filantropos, altruístas, políticos, 
'impersonalistas e niilistas. Há muitas classes de não-devotos que 
“aceitam seus respectivos métodos de liberação, porém, como simples- 
mente desconhecem o refúgio dos pés de-lótus do Senhor, embora 
falsamente julguem terem se libertado ou elevado à mais excelsa po- 
sição, voltam a cair. Como o próprio: Senhor afirma claramente 
no Bhagavad-gitã (9.3): 


asraddadhànàh purusà 
dharmasyasya parantapa 

aprápya mám nivartante 
mrtyu-sarsãra-vartmani 


*'Aqueles que nào tém fé no caminho do serviço devocional não 
podem alcançar-Me, ó conquistador dos inimigos, senão que voltam 
a submeter-se a repetidos nascimentos e mortes neste mundo mate- 
rial.”* Não importa o fato de alguém ser karmi, jñani, yogi; filantro- 
po, político ou o que quer que seja; se não tem: amor: pelos pés de 
lótus do Senhor; ele cai. É este o veredicto que o Senhor'Brahmã 
dá neste verso. 

» Existem pessoas que; advogam a aceitação de qualquer processo 
e-que dizem que qualquer processo que se aceite levará à mesma 
meta, mas refuta-se isto neste verso, no qual se definem tais pessoas 
como vimukta-mâninah, o que quer dizer que, embora julguem ter 
atingido a perfeição mais elevada, na verdade não a atingiram. Nos 
dias atuais, em toda parte do mundo, eminentes políticos crêem 
que, através de estratagemas, podem ocupar os mais elevados cargos 
políticos de presidente ou primeiro-ministro, porém, vemos na reali- 
dade que, mesmo nesta vida, esses importantes primeiros-ministros, 
presidentes e demais políticos, devido ao fato de serem não-devotos, 
caem (patanty adhah). Tornar-se presidente ou primeiro-ministro 
não é tarefa fácil; deve-se trabalhar arduamente (aruliya krcchrena) 
para alcançar tais cargos. E muito embora alguém possa alcançar 
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sua meta, a qualquer momento pode ser chutado pela natureza ma- 
terial. Na sociedade humana, há muitos exemplos nos quais grandes 
e renomados políticos caíram do posto de governantes e ficaram 
excluídos da história. A causa disto é avisuddha-buddhayah: a inte- 
ligéncia deles era impura. 'Os sastras dizem que na te viduh svartha- 
gati hi visnum (Bhãg. 7:5.31). Atinge a perfeição da vida quem 
se torna devoto de Visnu, mas as pessoas não sabem disto; Portan- 
to, como se declara no Bhagavad-gitã (12.5): kleso “dhikataras tesám 
avyaktasakta-cetasam. As pessoas que, em ültima análise, nào aceitam 
a Suprema Personalidade de Deus nem adotam o servigo devocio- 
nal, mas que, ao invés disso, apegam-se ao impersonalismo e ao nii- 
lismo; só a duras penas atingem suas metas. 


sreyah-srtirh bhaktim udasya te vibho 
klisyanti ye kevala-bodha-labdhaye 
(Bhag. 10.14.4) 


Para atingir a compreensáo, semelhantes pessoas trabalham mui ar- 
duamente e submetem-se a rigorosas austeridades, porém, o traba- 
lho árduo e as austeridades são suas únicas conquistas, pois eles de 
fato não alcançam a verdadeira meta da vida. 

A princípio, Dhruva:Maharája quis obter o maior reino material 
e mais posses materiais do que seu pai, porém, ao ser realmente fa- 
vorecido pelo Senhor, que apareceu diante dele para dar-lhe a bênção 
por ele desejada, Dhruva Maháraja recusou-a, dizendo que svâmin 
krtartho 'smi varam na yãce: “Agora, estou inteiramente satisfeito. 
Não quero nenhuma bênção material." (Hari-bhakti-sudhodaya 
7.28) Esta é a perfeição da vida. Yarm labdhva câpararm labham 
manyate nüdhikam tatah (Bg. 6.22). Se alguém atinge o refúgio dos 
pés de lótus do Senhor, fica plenamente satisfeito e nào precisa pedir 
nenhuma bênção material. 

À noite, ninguém pode ver um lótus, pois as flores de lótus desa- 
brocham apenas durante o dia. Portanto, a palavra aravindaksa é 
significativa. Alguém que náo fica cativado pelos olhos de lótus ou 
forma transcendental do Senhor Supremo está na escuridáo, exata- 
mente como a pessoa que náo pode ver um lótus. Alguém que náo 
chegou à plataforma na qual se vêem os olhos de lótus e a forma 
transcendental de Syamasundara é um fracassado. Premãnjana-cchu- 
rita-bhakti-vilocanena santah sadaiva hrdayesu vilokayanti. Aqueles 
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que se apegam amorosamente à Suprema Personalidade de Deus 
sempre véem os olhos e pés de lótus do Senhor, ao passo que os 
outros não conseguem ver a beleza do Senhor e por isso são classifi- 
cados como anádrta-yusmad-añghrayah, ou pessoas que negligen- 
ciam a forma pessoal do Senhor. Aqueles que negligenciam a forma 
do Senhor são um verdadeiro fiasco em todos os caminhos da vida, 
porém, se alguém desenvolve mesmo um pouquinho: de amor pela 
Suprema Personalidade de Deus, liberta-se sem dificuldade alguma 
(svalpam apy asya dharmasya trayate mahato bhayar). Portanto, 
no Bhagavad-gitã (9.34), a Suprema Personalidade de Deus reco- 
menda que man-manà bhava mad-bhakto mad-yàji man namaskuru: 
“Simplesmente pensa em Mim, torna-te' Meu‘ devoto, adora-Me e 
oferece-Me alguma homenagem singela.” Através deste simples pro- 
cesso, fica garantido que a pessoa retorna ao lar, retorna ao Supremo, 
e assim alcança a perfeição mais elevada. Continuando, o Senhor 
afirma no Bhagavad-gitã (18.54-55): 


brahma-bhútah prasannátmá 
na Socati na kánksati 

samah sarvesu bhútesu 
mad-bhaktim labhate parâm 


bhaktya mam abhijânáti 
yaván yas casmi tattvatah 

tato màm tattvato jnatva 
visate tad-anantaram 


“Aquele que está transcendentalmente situado entende de imediato 
o Brahman Supremo e torna-se cheio de júbilo. Jamais se lamenta 
nem deseja ter nada: ele é equânime com todas as entidades vivas. 
Neste estado, ele passa a Me prestar serviço devocional puro; Unica- 
mente através do serviço devocional é que se pode compreender a 
Personalidade Suprema como Ele é. E quando, através dessa devo- 
ção, alguém se estabelece em plená consciência do Senhor Supremo, 
pode ingressar no reino de Deus.” 


VERSO 33 


ua dana TAT: BRT 
aña af erigat: d 
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far Ara fria 
Parra RR 


tatha na te máadhava tavakah kvacid 
bhrasyanti mãrgãt tvayi baddha-sauhrdah 

tvayabhigupta vicaranti nirbhaya 
vindyakünikapa-mürdhasu prabho 


tathã--como eles (os. nào-devotos); na—nào; te—eles (os devo- 
tos); mâdhava—ó Senhor, ó esposo da deusa da fortuna; tâva- 
kãh-—os seguidores do caminho devocional, os devotos; kvacit-—-em 
algumas circunstâncias; bhrasyanti—caem; mãrgaãt—da trilha-do ser- 
viço-devocional;tvayi—a Vós; baddha-sauhrdah-—devido ao fato 
derestarem plenamente apegados a Vossos pés de lótus; tvayã---por 
Vós; abhiguptah-—sempre protegidos de todos os perigos; vicaranti-— 
locomovem-se; nirbhayah—sem temor; vindyaka-anikapa—os inimi- 
gos que mantém parafernália para fazerem oposigáo ao culto de 
bhakti; mūrdhasu—sobre suas cabeças; prabho—ó Senhor. 


TRADUÇÃO 
Ó Madhava, ó Suprema Personalidade de Deus, Senhor da deusa 
da fortuna, se os devotos que Vos amam fervorosamente caem às 
vezes do caminho da devoção, eles não caem como os não-devotos, 
pois continuais protegendo-os. Assim, eles destemidamente passam 
sobre as cabeças de seus oponentes e continuam a progredir no ser- 
viço devocional. 


t SIGNIFICADO 

Em geral, os devotos não caem, porém, se acaso caírem, o Senhor, 
devido:ao forte apego que tém a Ele, protege-os em todas as circuns- 
táncias. Logo, mesmo que caiam, os devotos continuam assaz fortes 
para pisar vitoriosos sobre as cabeças de seus inimigos: Vemos de 
fato que nosso movimento da consciência de Krsna tem muitos opo- 
nentes, tais como os **desprogramadores"', que instituíram contra 
os devotos um enérgico caso legal.'Achávamos que só depois de 
muito tempo é que esse caso seria resolvido, porém, porque os devo- 
tos tém a protegáo da Supréma Personalidade de Deus, inesperada- 
mente ganhamos o caso em um dia: Logo, um caso que esperávamos 
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continuasse por anos foi decidido num'dia devido à proteção dada 
pela Supréma Personalidade de Deus, que, no Bhagavad-gita (9.31), 
prometeu que kaunteya pratijanihi na me bhaktah pranasyati: “O 
filho de Kunti, declara audaciosamente que Meu devoto jamais pere- 
ice.” Na história, existem muitos exemplos de devotos, tais como 
Citraketu, Indradyumna e Maharaja Bharata, que acidentalmente 
caíram, mas continuaram sendo protegidos. Mahárája Bharata, por 
exemplo, devido ao seu apego a um veado, na hora da morte, pensou 
no veado, e portanto, em sua; próxima vida, tornou-se um veado 
(par yarn vâpi smaran bhavam tyajaty ante kalevaram). Devido à 
proteção dada pela Suprema Personalidade de Deus, todavia, o veado 
lembrou-se de sua relação com o Senhor e em seguida nasceu em 
boa familia bramínica e executou serviço devocional (Sucinam srima- 
tam gehe yoga-bhrasto "bhijayate). De modo semelhante, Citraketu 
caiu e tornou-se o demônio Vrtrásura, mas também foi protegido. 
Logo, mesmo que alguém caia do caminho da bhakti-yoga, no final 
das contas, ele é salvo. Seo devoto se situa fortemente em serviço 
«devocional, à Suprema: Personalidade de Deus promete protegê-lo. 
(kaunieyapratijânthi na me bhaktah pranasyati). Porém, mesmo 
que; por alguma circunstância, o devoto: caia, Mádhava protege-o. 
“A palavra Madhava é significativa. Ma, mãe Laksmi, a mãe de 
todas as opulências, está sempre-com a Suprema Personalidade de 
Deus, e se o-devoto está em contato com a Suprema Personalidade 
de Deus, todas as opulências do Senhor estão prontas a ajudá-lo. 


atra yogesvarah krsno 
atra pârtho dhanur-dharah 
tatra Srir vijayo bhütir 
dhruva nitir matir mama 
(Bg. 18.78) 


Onde quer que esteja a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, e 
Seu devoto Arjuna, Partha, haverá vitória, opulência, moralidade 
e-poder extraordinário: -As-opulências do devoto não são o resulta- 
do de karma-kanda-vicãra: O devoto é sempre protegido'por todas 
as-opulências do Senhor Supremo, das quais ninguém pode privá-lo 
(tesam nityabhiyuktanam yoga-ksemam vahamy aham). Logo, opo- 
nente algum pode derrotar o devoto. Por conseguinte, 0:devoto nào 
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deve deliberadamente afastar-se do caminho da devogáo. A Suprema 
Personalidade de Deus assegura toda a proteção ao devoto fiel. 


VERSO 34 
mu fag un xm fadt 

uüfmi AA agil 
RARA AÑ 

eu MA 


sattvam visuddham $rayate bhaván sthitau 
Saririnàm sreya-upâyanarm vapuh 

veda-kriya-yoga-tapah-samadhibhis 
tavürhanam yena janah samihate 


sattvam—existéncia; visuddham-—transcendental, “além dos três 
modos da natureza material; $rayate—aceita; bhavan—Vossa Onipo- 
téncia; sthitau—durante a manutengáo deste mundo material; Sari- 
rinám—de todas as entidades vivas; $reyah—da fortuna suprema; 
upayanam—para o benefício; vapuh--uma forma ou corpo trans- 
cendental; veda-kriyã--mediante cerimônias ritualísticas de acordo 
com as instruções dos Vedas; yoga--mediante a prática da devoção; 
tapah—mediante austeridades; samáadhibhih—absorvendo-se em exis- 
tência transcendental; tava—Vossa; arhanam—adoragáo; yena— 
mediante semelhantes atividades; janah—sociedade humana; samiha- 
te—oferece (seu compromisso para convosco). 


TRADUÇÃO 

ó Senhor, durante' o periodo de manutenção, manifestais várias 
encarnações, todas elas com corpos transcendentais, situados além 
dos modos da natureza material. Ao aparecerdes dessa maneira, 
concedeis toda a boa fortuna às entidades vivas, ensinando-as a exe- 
cutar atividades védicas, tais como as cerimônias ritualísticas, a yoga 
mística, austeridades, penitências, e por fim samâdhi, absorção extá- 
tica em pensamentos referentes a Vós. Assim, sois adorado de acordo 
com os princípios védicos. 
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5 SIGNIFICADO 
“Como se declara no Bhagavad-gità (18.3), yajria-dana-tapah-karma 
na tyajyam: nunca se devem deixar de realizar as cerimónias ritualís- 
ticas védicas, caridade, austeridade e nenhum desses deveres prescri- 
tos. Yajño danam tapas caiva pavanani manisinam (18.5): mesmo 
quem é muitíssimo avançado em compreensão espiritual deve con- 
tinuar seguindo os princípios védicos. Inclusive na fase inferior, acon- 
selha-se que os karmis trabalhem em prol do Senhor. 
) 

yajñarthat karmano 'nyatra 

loko "yam karma-bandhanah 


“Deve-se realizar trabalho como sacrificio a Visnu, caso contrário, 
o'trabalho prende a pessoa a este mundo material." (Bg. 3.9) As 
palavras yajñarthat karmanah indicam que, enquanto executa todas 
as classes de deveres, é bom que a pessoa lembre-se de que devem- 
se-executá-los para satisfazer o Senhor Supremo (sva-karmanā tam 
abhyarcya). De acordo com os princípios védicos, a sociedade humana 
deve dividir-se em classes (cârur-varnyara mayã srstam). É preciso 
haver brühmanas, ksatriyas, vaisyas e südras, e a todos compete 
aprender a adorar a Suprema Personalidade de Deus (tam abhyarcya). 
Isto é verdadeira sociedade humana, e sem esse sistema resta-nos 
apenas uma sociedade animal. 

No -Srimad-Bhügavatam, descrevem-se as atividades modernas 
da sociedade humana como atividades de go-khara, vacas € asnos 
(sa eva go-kharah). Agindo sob o conceito de vida corpórea, baseados 
em sociedade, amizade e amor, todos buscam o aprimoramento das 
condições econômicas e políticas, e por isso todas as atividades são 
efetuadas em ignorância. Por conseguinte, a Personalidade Suprema 
vem para ensinar-nos a agirmos de acordo com os princípios védi- 
cos. Nesta era de Kali, a Suprema Personalidade de Deus apareceu 
como Sri Caitanya Maháprabhu e pregou que, nesta era, as ativida- 
des védicas não podem ser executadas sistematicamente porque as 
pessoas são muito caídas. Ele deu essa recomendação, encontrada nos 
Sastras: 

harer nāma harer nāma 
harer namaiva kevalam 

kalau nasty eva nasty eva 
nasty eva gatir anyatha 
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**Nesta era de desavengas e hipocrisia, o único meio de liberação é 
cantar o santo nome do Senhor, Não háoutra maneira. Não há outra 
maneira. Não há outra maneira.” Em toda parte do mundo, o mo- 
vimento da consciência de Krsna está, portanto, ensinando às pessoas 
como cantar o mantra Hare Krsna, e isto mostrou-se muito eficaz 
em todos os lugares e em todas as ocasiões. A Suprema Personalidade 
de Deus aparece para ensinar os princípios védicos que nos ajudam 
a compreendê-lO (vedais ca sarvair aham eva vedyah). Devemos 
sempre estar atentos para o fato de que, ao aparecerem, Krsna e o 
Senhor Caitanya vieram em corpos suddha-sattva. Ninguém deve 
confundir com corpos materiais iguais aos nossos o corpo de Krsna 
ou Caitanya Mahàprabhu, pois Krsna e Caitanya Mahaprabhu apa- 
receram de acordo com as circunstâncias próprias para beneficiar 
toda a'sociedade humana. Por misericórdia-imotivada, em diferen- 
tes eras, o Senhor aparece em Seu transcendental corpo $uddha-sattva 
original, para elevar a sociedade humana à plataforma espiritual, 
na-qual ela possa de fato beneficiar-se. Infelizmente, os políticos e 
outros lideres modernos enfatizam os confortos da vida corpórea 
(vasyátma-buddhih kunape tri-dhatuke) e concentram-se nas ativida- 
des referentes a este ismo ou àquele ismo, que eles descrevem em 
diferentes categorias de linguagem florida. Em essência, tais ativida- 
des sáo atividades de animais (sa eva go-kharah). Devemos aprender 
a agir de acordo com as instruções do Bhagavad-gita, que explica 
tudo o que é necessário à obtenção de uma compreensão humana. 
Logo, mesmo nesta era de Kali, podemos tornar-nos felizes. 


VERSO 35 
veia ña ia 
RRA | 
TURN ama 
FERA TE A AM qu: MM 


sattvam na ced dhàtar idarh nijam bhaved 
vijñanam ajñana-bhidapamarjanam 

guna-prakásair anumtyate bhaván 
praküsate yasya ca yena và gunah 
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» sattvam—suddha-sattva, transcendental; na-—não; cet-—se; dha- 
“tah—ó reservatório de todas as energias, causa de todas as causas; 
"idam—isto; nijam—pessoal, espiritual; bhavet—poderia ter sido; vi 
jñanam—comhecimento transcendental; ajñana-bhida—que repele a 
ignorância existente nos modos materiais; apamarjanam-—inteira- 
'mente subjugado; guna-prakasaih-—pelo despertar desse conhecimento 
transcendental; anumiyate—manifesta-se; bhavan—Vossa Onipotên- 
cia; prakasate—exibe; yasya—cuja; ca—e; yena—pela qual; v2—0u; 
gunah—qualidade ou inteligência. 


TRADUÇÃO 

Ó Senhor, ó causa de todas as causas, se Vosso corpo transcen- 
dental não estivesse além dos modos da natureza material, não se 
poderia compreender a diferença entre matéria e transcendência. So- 
mente através de Vossa presença é que alguém pode compreender 
a natureza transcendental de Vossa Onipotência, o controlador da 
natureza material. Aquele que não está sob o influxo da presença 
de Vossa forma transcendental terá muita dificuldade de compreen- 
der Vossa natureza transcendental. 


SIGNIFICADO 
Afirma-se- que- traigunya-visaya- veda: nistraigunyo- bhavarjuna: 
Quem nào está situado em transcendéncia, nào pode compreender 
anatureza transcendental do Senhor. Como consta no Srimad-Bhaga- 
vatam (10.14.29): 


athapi te deva padambuja-dvaya- 
prasada-lesanugrhita eva hi 

Jânâti tattvam bhagavan-mahimno 
na cânya eko "pi ciram vicinvan 


É apenas mediante a misericórdia da Suprema Personalidade de 
Deus que se pode compreendê-lO. Aqueles que estão sob o influxo 
dos modos da natureza material, embora especulem por milhares 
de anos, não conseguem: compreendê-lO. O Senhor tem inúmeras 
formas (ramadi-múrtisu kala-niyamena tisthan), e se estas formas, 
tais como Senhor Rámacandra, Nrsimhadeva, Krsna e Balaráma, 
não fossem transcendentais, como poderiam elas: continuar sendo 
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adoradas pelos devotos desde tempos imemoriais? Bhaktya mám 
abhijanati yavàn yas câsmi tattvatah (Bg. 18.55), Os devotos que 
despertam sua natureza transcendental na presença do Senhor e que 
seguem as regras e regulações do serviço devocional podem com- 
preender o Senhor Krsna, o Senhor Râmacandra e outras encarna- 
ções, que não são deste mundo material, mas vêm do mundo espiritual 
para o benefício das pessoas em: geral. Se alguém não aceita esse 
processo, baseia-se em qualidades materiais para imaginar ou fabricar 
formas de Deus, e nunca pode chegar a uma compreensão verdadei- 
ra acerca da Suprema Personalidade de Deus. As palavras bhaktyã 
müm abhijànàti yàvàn yas cüsmi tattvatah denotam que, a menos 
que alguém adore o Senhor de acordo com os princípios devocio- 
nais reguladores, não poderá alcançar a natureza transcendental, A 
adoração à Deidade, mesmo que não:se perceba a presença da Su- 
prema Personalidade de Deus, desperta no devoto a sua natureza 
transcendental, e ele então apega-se cada vez mais aos pés de lótus 
do Senhor. 

O aparecimento de Krsna responde categoricamente a todas as 
imaginações iconográficas atinentes à Suprema Personalidade de 
Deus. De acordo com o modo da natureza material que exerce in- 
fluência sobre a pessoa, cada qual imagina uma forma para a Suprema 
Personalidade de Deus. O Brahma-sarnhitã diz que o Senhor é a 
pessoa mais velha. Logo, uma classe de religiosos imagina que 
Deus deve ser bem velho, e por isso retrata a forma do Senhor como 
um velhinho. Porém, o mesmo Brahma-samhitã contradiz isto; em- 
bora seja a mais velha de todas as entidades vivas, Ele tem a forma 
eterna de um jovem viçoso. No Srimad-Bhâgavatam, usam-se a esse 
respeito exatamente as palavras vijhânam ajnâna-bhidapamãrjanam. 
Vijfiâna significa conhecimento transcendental acerca da Persona- 
lidade Suprema; vijñaána também significa conhecimento prático. 
Deve-se aceitar o conhecimento transcendental através do processo 
descendente, como o da sucessão discipular em que Brahmã apresen- 
ta no Brahma-sarnhitã o conhecimento sobre Krsna. O Brahma- 
sarmhitã é o vijfiâna vivenciado por Brahmã através da experiência 
transcendental, e dessa maneira ele apresentou a forma e os pas- 
satempos de Krsna-em Sua morada: transcendental. Ajñana-bhida 
significa “aquilo que pode comparar-se a todas as espécies de espe- 
culação”. Em ignorância, as pessoas imaginam a forma do Senhor; 
às vezes, Ele nào tem forma e outras vezes, Ele tem forma, de acordo 
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com as diferentes imaginações delas. Porém, a maneira de o Brahma- 
sarhita apresentar Krsna é vijfiâna — conhecimento científico 'e vi- 
vido na prática, o qual é fornecido pelo Senhor Brahmã e aceito 
pelo Senhor Caitanya. Não há dúvidas sobre isto. A forma de $n 
Krsna, a flauta de $ri Krsna, a cor de Krsna — tudo é realidade. 
Aqui, afirma-se que vijrianam sempre derrota todas as espécies de 
conhecimento especulativo. “Portanto”, oraram os semideuses, “caso 
não aparecêsseis como o Krsna original, nem ajfiâna-bhida (a igno- 
ráncia sob a forma de conhecimento especulativo) nem vijfiânam 
seriam compreendidos. Ajnana-bhidapamáârjanam — mediante Vosso 
aparecimento, o conhecimento especulativo decorrente da ignorân- 
cia será derrotado, e o conhecimento verdadeiro, vivido na prática 
por autoridades como o Senhor Brahma, será estabelecido. Homens 
influenciados pelos três modos da natureza material imaginam seu 
próprio Deus de acordo com os modos da natureza material. Dessa 
maneira, apresentam Deus de várias maneiras, mas Vosso apareci- 
mento determinará a verdadeira forma de Deus.” 

O maior erro cometido pelo impersonalista é pensar que, quando 
a encarnação de Deus vem, Ele aceita uma forma material no modo 
«da bondade. Na verdade, a forma de Krsna ou Naráyana é transcen- 
dental a qualquer idéia material. Até mesmo o maior impersonalista, 
Sankaracarya, admitiu que nãrãyanah paro 'vyaktât: a criação mate- 
rial é causada pela avyakta, a manifestação impessoal da matéria 
ou a totalidade do reservatório de matéria não-fenomenal, e Krsna 
transcendental a este conceito material./A isto o Srimad-Bhagavatam 
chama suddha-sattva, ou transcendental. O Senhor nào pertence 
ao modo da bondade material, pois Ele está situado acima da posi- 
ção de bondade material. Ele pertence à eterna esfera transcendental 
de bem-aventurança e conhecimento. 

“Querido Senhor”, os semideuses oraram, 'ao aparecerdes sob 
Vossas diferentes encarnações, assumis diferentes nomes e formas 
de acordo com as diferentes situações. Senhor Krsna é Vosso nome 
porque sois todo-atrativo; Vós Vos chamais Syâmasundara devido 
à Vossa: beleza transcendental, Syra significa escuro, no entanto, 
dizem que sois mais belo do que milhares de Cupidos. Kandarpa- 
koti-kamaniya. Embora aparecais com uma tez comparada à cor 
de uma nuvem negra, sois o Absoluto transcendental, e portanto 
Vossa beleza é muitíssimas vezes mais atraente do que o delicado 
corpo de Cupido. Às vezes, sois chamado Giridhari porque erguestes 
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acolinaconhecida como Govardhana. Às vezes, sois chamado Nanda- 
nandana ou Vásudeva ou Devaki-nandana porque apareceis como 
filho:de Maharaja Nanda, Devaki ou Vasudeva. Os impersonalistas 
pensam que: Vossos muitos nomes ou formas Vos são atribuídos 
desacordo com uma determinada classe de trabalho e qualidade 
porque Vos aceitam através de-seu ângulo de visão material,” 

“Querido Senhor nosso, não é recorrendo a especulação mental 
para através dela estudar Vossa natureza, forma e atividades absolutas 
que alguém irá compreender-Vos. Todos devem ocupar-se em serviço 
devocional; então, pode-se entender Vossa natureza absoluta e Vossa 
forma, nome e qualidades transcendentais: Na verdade, somente 
alguém que sinta algum sabor em servir aos Vossos pés de lótus po- 
derá entender Vossa natureza ou forma e qualidades transcendentais. 
Outros talvez continuem especulando por milhões de anos, eontu- 
do, ser-lhes-á impossível vislumbrar um pouquinho de Vossa verda- 
deira posição.” Em outras palavras, a Suprema Personalidade de 
Deus, Krsna, não pode'ser compreendido pelos não-devotos porque 
existe uma cortina de yogamaya que cobre os verdadeiros aspectos de 
Krgna. “Como 'se confirma-no Bhagavad-gitã (7.25): nâharh prakã- 
Sah sarvasya. O Senhor diz: “Não Me exponho a toda e qualquer 
pessoa." Quando veio, Krsna realmente esteve presente no campo 
de batalha de Kuruksetra, e todos O viram. Mas nem todos pude- 
ram'entender que Ele era a Suprema Personalidade de Deus. Mesmo 
assim, todos aqueles que:morreram em Sua presença libertaram-se 
por completo do cativeiro 'material e foram transferidos ao mundo 
espiritual. 

Como não despertam sua natureza espiritual, os midhas, os tolos, 
não entendem Krsna ou Rama (avajananti mar müdhà mànusir 
tanum àsritam). Até mesmo grandes estudiosos eruditos, não levan- 
do em consideração os esforços empreendidos pelos acâryas que 
emmuitos comentários e notas elaborados recomendaram o serviço 
devocional, pensam que Krsna-é fictício. Isto deve-se à falta de co- 
nhecimento transcendental e ao fató de que nào é despertada a cons- 
ciéncia de Krsna. Deve-se ter o bom senso de perguntar por que, se 
Krsná ou Ràma sào fictícios, eruditos notáveis, tais como Sridhara 
Svami, Rúpa Gosvámi, Sanátana Gosvámi, Viraraghava, Vijaya- 
dhvaja, Vallabhácárya e muitos outros 4cáryas conceituados iriam 
gastar tanto tempo escrevendo a respeito de Krsna, em anotações e 
comentários sobre o Srimad-Bhãgavatam. 


Orações dos semideuses 


VERSO 36 


4 med o qusemnuf- 
feta a aer erf: 1 
aAa AAA 
a ari ATA fi 113511 


na nàma-rüpe guna-janma-karmabhir 
nirüpitavye tava tasya saksinah 

mano-vacobhyüm anumeya-vartmano 
deva kriyàyàm pratiyanty athàpi hi 


na—nào; nàma-rüpe—o nome e.a forma; guna—com atributos; 
janma—aparecimento; karmabhih—atividades ou passatempos; ni- 
râpitavye—não são possíveis de serem verificados; fava—Vossos; 
tasya—dEle; saksinah—Qque é o observador direto; manah—da mente; 
vacobhyam-— palavras; anumeya-—hipótese; vartmanah—o caminho; 
deva-—ó Senhor; kriyayam—em atividades devocionais; pratiyanti— 
eles compreendem; atha api--mesmo assim; hi—na verdade (podeis 
ser compreendido pelos devotos). 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor, Vosso nome e forma transcendentais não podem ser 
verificados por aqueles que especulam no mero caminho da imagina- 
ção. Vosso nome, forma e atributos podem ser averiguados apenas 
através do serviço devocional. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Padma Purána: 


atah Sri-krsna-námáadi 
na bhaved grühyam indriyaih 
sevonmukhe hi jihvadau 
svayam eva sphuraty adah 


“Através de sentidos materialmente contaminados, ninguém pode 
entender a natureza transcendental do nome, forma, qualidade e 
passatempos de Sri Krsna. Apenas quando alguém transborda de 
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espiritualidade através do transcendental servigo ao Senhor, é que 
o nome, a forma, a qualidade e os passatempos transcendentais do 
Senhor revelam-se-Ihe." Uma vez que Krsna e Seu nome, forma e 
atividades transcendentais sáo todos da mesma natureza transcen- 
dental, as pessoas comuns, ou aqueles que são apenas um pouco 
avançados, não podem entendê-los. Mesmo grandes eruditos que 
não são devotos pensam que Krsna é fictício. Todavia, embora não 
acreditem que Krsna realmente foi uma pessoa histórica cuja presen- 
ça no campo de batalha de Kuruksetra é registrada nos relatos do 
Mahabhãrata, os supostos eruditos e;comentadores sentem-se impe- 
lidos a escrever comentários sobre o Bhagavad-gitã e outros regis- 
tros históricos. Sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah: 
o nome, a forma, os atributos e as atividades transcendentais de 
Krsna podem ser revelados somente quando alguém se ocupa em 
servi-lO com plena consciência. Isto confirma as próprias palavras 
que Krsna fala no Bhagavad-gitã (18.55): 


bhaktyà màm abhijànàti 
yàvàn yas casmi tattvatah 

tato mám tattvato jñatva 
visate tad-anantaram 


“Unicamente através do servigo devocional é que se pode entender 
a Suprema Personalidade de Deus como Ele é. E quando, através 
dessa devoção, alguém se situa em plena consciência do Senhor Su- 
premo, pode ingressar no reino de Deus.” Somente através de sevon- 
mukha, ocupando-se a serviço do Senhor, pode alguém compreender 
o nome, a forma e as qualidades da Suprema Personalidade de 
Deus. 

**Ó Senhor”, disseram os semideuses, “os impersonalistas, que 
não são devotos, não podem entender que Vosso nome é idêntico 
à Vossa forma.” Como o Senhor é absoluto, não há diferença entre 
Seu nome e Sua verdadeira forma. No mundo material, há diferença 
entre forma e nome. A fruta manga é diferente do nome manga. 
Não se pode saborear a manga, simplesmente cantando: “Manga, 
manga, manga.” Mas o devoto, sabendo não haver diferença entre 
o'nome e a forma do Senhor, canta Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna 
Krsna, Hare Hare/ Hare Rāma, Hare Rāma, Rāma Rāma, Hare 
Hare, e compreende que sempre está na companhia de Krsna. 


Verso 36] Orações dos semideuses 185 


Para as pessoas que não são muito avançadas no conhecimento 
absoluto acerca do Supremo, o Senhor Krsna manifesta Seus passa- 
tempos transcendentais. Basta que elas pensem nos passatempos 
do Senhor para obterem todo o benefício. Como não há diferença 
entre o nome e a forma transcendentais do Senhor, não há diferença 
entre os passatempos e a forma transcendentais do Senhor. Para 
aqueles que sào menos inteligentes, (como as mulheres, 0s trabalha- 
dores braçais ou a classe mercantil), o grande sábio Vyásadeva escreveu 
oMahabhãrata. No Mahâbhãrata, Krsna está presente em Suas dife- 
rentes- atividades. © Mahābhārata é história, e pelo simples fato de 
estudar, ouvir e memorizar as atividades transcendentais de Krsna, 
es menos inteligentes também podem aos poucos elevar-se ao padrão 
de devotos puros. 

Os devotos puros, que vivem absortos em pensar nos transcen- 
dentais pés de lótus de Krsna-e vivem ocupados em executar serviço 
devocional com plena consciência de Krsna, jamais devem ser consi- 
derados como estando no mundo material. $rila Rüpa Gosvàmi ex- 
plica que aqueles que, com corpo, mente e atividades, estào sempre 
ocupados em consciência de Krsna devem ser tidos como liberados, 
mesmo enquanto estão dentro deste seu corpo atual. O Bhagavad- 
grta também confirma isto: aqueles que estáo ocupados no serviço 
devocional ao Senhor já transcenderam a posição material. 

Krsna aparece para dar aos devotos e não-devotos a oportunidade 
de entenderem a meta última da vida. Os devotos obtêm a oportuni- 
dade de vê-lO e adorá-lO diretamente. Aqueles que não estão nesta 
plataforma ficam com condições de conhecer Suas atividades e assim 
elevarem-se à mesma posição. 

O Brahma-samhita (5.38) diz: 


premünjana-cchurita-bhakti-vilocanena 
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti 

yam $yamasundaram acintya-guna-svarúpam 
govindam adi-purusarh tam aham bhajami 


Embora a forma transcendental de Krsna apresente-se como negra, 
os devotos que amam a Suprema Personalidade de Deus apreciam-nO 
como o Senhor Syamasundara, o qual possui uma belíssima forma 
negra. A forma do Senhor é tão bela que o Brahma-sarnhita (5.30) 
também afirma: 
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venuñ kvanantam aravinda-dalayataksam 
barhavatamsam asitâmbuda-sundarangam 

kandarpa-koti-kamaniya-visesa-sobharn 
govindam üdi-purusam tam ahar bhajami 


“Adoro Govinda, o Senhor primordial, que toca Sua flauta trans- 
cendental. Seus:olhos sáo.como flores de lótus, Ele está decorado 
com penas de pavão e Sua tez corpórea assemelha-se à cor de uma 
nuvem negra recém-formada, embora Seus traços físicos suplantem 
a beleza de milhões de Cupidos.”” Essa beleza do Senhor Supremo 
pode ser vista pelos devotos que Se encantaram com Ele, devotos 
cujos olhos são ungidos com o amor a Deus (premarijana-cchurita- 
bhakti-vilocanena). 

O Senhor também é conhecido como Giridhàri ou Girivara-dhári. 
Visto que Krsna, em prol de Seus devotos, ergueu a Colina de Go- 
vardhana, os devotos apreciam a força inconcebível do Senhor; 
mas os não-devotos, apesar de presenciarem diretamente a inconcebí- 
vel força e poder do Senhor, consideram as atividades do Senhor como 
ficticias. Esta é a diferença entre o devoto e o não-devoto. Os não- 
devotos não conseguem dar nenhum epíteto à Suprema Personalidade 
de Deus, no entanto, o Senhor é conhecido como Syamasundara e 
Giridhari. Igualmente, o Senhor é conhecido como Devaki-nandana 
€ Yasoda-nandana porque aceitou o papel de filho de mãe Devaki 
e mãe Yasoda, e Ele é conhecido como Gopala porque desfrutou 
do divertimento de manter as vacas e bezerros. Portanto, embora 
não tenha nenhum nome mundano, os devotos chamam-nO de Deva- 
ki-nandana, Yasodá-nandana, Gopála e Syamasundara. Todos estes 
sáo nomes transcendentais, apreciados somente pelos devotos, e náo 
pelos náo-devotos. 

A história da vida de Krsna foi vista por todos, no entanto, apenas 
aqueles que amam a Suprema Personalidade de Deus podem apreciar 
essa história, ao passo que os não-devotos, não tendo desenvolvido 
suas qualidades amorosas, pensam que as atividades, forma e atribu- 
tos da Suprema Personalidade de Deus são fictícios. Portanto, este 
verso explica que na-nàma-rüpe guna-janma-karmabhir nirüpitavye 
tava-tasya sáksinah. Com relação a isto, Srila Visvanatha Cakra- 
varti Thakura dá o exemplo das pessoas que sofrem de icterícia e 
que não podem saborear a doçura do açúcar-cande, embora tódos 
saibam que o açúcar-cande é doce. Igualmente, devido à doença 
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material, os não-devotos não podem entendero nome, a forma, os 
atributos e as atividades transcendentais da Suprema Personalidade 
de Deus, embora realmente vejam'as atividades do Senhor, seja 
através das autoridades ou através da história. OsPurânas são antigas 
histórias autênticas, mas os não-devotos não podem entendê-los, es- 
pecialmente o Srimad-Bhagavatam, que é a essência do conhecimento 
védico. Os não-devotos não conseguem nem mesmo entender o estudo 
preliminar do conhecimento transcendental, o: Bhagavad-gita. Eles 
simplesmente especulam e apresentam comentários com distorções 
absurdas. Concluindo, a menos que alguém se eleve à plataforma 
transcendental, praticando bhakti-yoga, não pode entender a Suprema 
Personalidade de Deus ou Seu nome, forma, atributos ou atividades. 
Mas se por acaso alguém, através da associação com devotos, real- 
mente consegue entender o Senhor e Seus diversos aspectos, imedia- 
tamente torna-se liberado: Como o Senhor diz no Bhagavad-gitā (4.9): 


janma karma ca me divyam 
evar yo vetti tattvatah 

tyaktvà deharn punar janma 
naiti mám eti so 'rjuna 


“Aquele que conhece a natureza transcendental do Meu aparecimento 
eatividades, ao deixar o corpo, não volta-a nascer neste: mundo 
material, mas alcança minha morada eterna, ó-Arjuna:” 

Portanto, Srila Rúpa Gosvámi disse que, com afeição e amor à 
Suprema Personalidade de'Deus, os devotos podem com suas pala- 
vras manifestar sua mente a Ele, Outros, entretanto, não: têm este 
privilégio, como se confirma no Bhagavad-gitã (bhaktyã mam abhi- 
Jjanati yaván yas casmi tattvatah). 


VERSO 37 


spa a daa ra 
MA UA ARA Al 
fna rearme 
aña a aa FAA I3 
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Srnvan grnan samsmarayarns ca cintayan 
nàmáani rüpüni ca mangalani te 

kriyasu yas tvac-caranaravindayor 
avista-cetã na bhavâya kalpate 


srnvan-—=constantemente ouvindo sobre o Senhor (Sravanar kirta- 
nam visnoh); grnan—cantando ou recitando (o santo nome do Senhor 
e Suas atividades); samsmarayan—lembrando (pensando constante- 
mente nos pés de lótus do Senhor e em Sua forma); ca—e; cintayan— 
contemplando (as atividades transcendentais do Senhor); nāmāni— 
Seus nomes transcendentais; rāpāni—Suas formas transcendentais; 
ca—também; mañgalani—que são todos transcendentais e, portanto, 
auspiciosos; te=de Vossa Onipotência; kriyāsu—em ocupar-se no 
serviço devocional; yah—aquele que; tvat-carana-aravindayoh—aos 
Vossos pés de lótus; avista-cetâh—o devoto que está inteiramente 
absorto (em tais atividades); na-—não; bhavaya—para a plataforma 
material; kalpate—se qualifica. 


TRADUÇÃO 
Mesmo enquanto se ocupam em várias atividades, os devotos cujas 
mentes absorvem-se apenas em Vossos pés de lótus, e que sempre 
ouvem, cantam e contemplam Vossos nomes e formas transcenden- 
tais, e que induzem os outros a lembrarem-se desses nomes e formas, 
vivem no plano transcendental, e assim podem entender a Suprema 
Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, temos a explicação de como se pode praticar a bhakti- 
yoga: Srila Rúpa Gosvámi disse que todo :aquele que dedicou sua 
vida a servico do Senhor (1ha yasya harer dásye) através de suas ati- 
vidades, mente e palavras (karmana manasa gira), em qualquer po- 
sição de vida que esteja (nikhilasv apy avasthāsu), deixou de ser 
condicionado, pois já é liberado' (jivan-muktah sa ucyate). Muito 
embora esteja em um corpo material, esse devoto nada tem a ver 
com esse corpo, pois está transcendentalmente situado. Narayana- 
parüh sarve na kutascana bibhyati: como se ocupa em atividades 
transcendentais, o devoto náo teme estar materialmente corporifi- 
cado. (Bhãg. 6.17.28) Ilustrando esta posição liberada, Sri Caitanya 
Mahaprabhu orou que mama janmani janmanisvare bhavatãd bhaktir 
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ahaitukt tvayi: “Tudo o que desejo em Minha vida é Vosso serviço 
devocional imotivado, nascimento após nascimento.” (Siksastaka 
4) Mesmo que um devoto, pela vontade suprema do Senhor, nasça 
neste mundo material, ele continua seu serviço devocional. Quando 
o rei Bharata cometeu um erro e em sua vida seguinte tornou-se 
um veado, seu serviço devocional não parou, embora ele recebesse 
um castigo suave, devido à sua negligência. Narada Muni diz que 
mesmo que alguém caia da plataforma de serviço devocional, ele 
não está perdido, ao passo que os não-devotos estão inteiramente 
perdidos porque não se ocupam em prestar serviço: O Bhagavad- 
gita (9.14), portanto, recomenda que todos sempre se ocupem pelo 
menos em cantar o mahã-mantra Hare Krsna: 


satatam kirtayanto mam 
yatantas ca drdha-vratàh 

namasyantas ca màr bhaktya 
nitya-yuktà upàsate 


“Sempre cantando Minhas glórias, esforçando-se com muita deter- 
minação, prostrando-se diante de Mim, as grandes almas adoram- 
Me perpetuamente com devoção.” 

Ninguém deve abandonar o processo de serviço devocional, que 
é realizado de nove diferentes maneiras (Sravanam kirtanam visnoh 
smaranam pâda-sevanam, etc.). O processo mais importante é ouvir 
(Sravanam) o guru, os sadhus e os Sastras — o mestre espiritual, os 
ücüryas santos e a literatura védica. Sadhu-sastra-guru-vükya, cittete 
kariyà aikya. Nào devemos ouvir os comentários e explicacóes dos 
não-devotos, pois isto é estritamente proibido por Srila Sanátana 
Gosvámi, que cita o Padma Purâna: 


avaisnava-mukhodgirnam 
pütam hari-kathamrtam 

sravanam naiva kartavyarh 
sarpocchistam yathã payah 


Devemos seguir à risca este preceito e nunca procurar ouvir os máyà- 
vadis, os impersonalistas, os niilistas, os políticos ou os falsos eruditos. 
Evitando estritamente semelhante associação inauspiciosa, devemos 
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apenas ouvir.os devotos puros. Srila Rúpa Gosvámi, portanto, re- 
comenda que $rr-guru-padasrayah: deve-se buscar refúgio nos pés 
de lótus de-um devoto puro que saiba agir como guru. Caitanya 
Mahãprabhu aconselha que guru é aquele que segue estritamente as 
instruções do Bhagavad-gità: yare dekha, tare kaha, 'krsna'-upadesa 
(Ce. Madhya 7.128). Um ilusionista, um mágico ou aquele que segue 
carreira acadêmica só para falar tolices não são gurus. Ao contrário, 
guru é aquele que apresenta o Bhagavad-gitã, as instruções de Krsna, 
como elas são. Sravana é muito importante; deve-se ouvir o sâdhu 
vaisnava, o guru e os Sástras. 

INeste verso, a palavra kriyásu, que significa **através do trabalho 
manual”, ou “através do trabalho”, é importante. Todos devem 
ocupar-se em prestar serviço prático ao Senhor. Em nosso movimento 
da consciência de Krsna, todas as nossas atividades concentram-se 
em distribuir a literatura de Krsna. Isto é muito importante. Pode- 
mos aproximar-nos de qualquer pessoa e estimulá-la a ler publica- 
ções sobre Krsna para que, no futuro, ela também possa tornar-se 
um devoto. Tais atividades são recomendadas neste verso. Kriyâsu 
yas tvac-caranüravindayoh. Tais atividades sempre farão os devotos 
lembrarem-se dos pés de lótus do Senhor, Concentrando-se plena- 
mente em distribuir livros para servir a Krsna, as pessoas podem 
absorver-se em Krsna. Isto chama-se samádhi. 


VERSO 38 


Ren etsen a A 
ARISTA AO: | 

Renata: aia 
demni aia angefaa lc 


distya hare 'sya bhavatah pado bhuvo 
bhãro 'panitas tava janmanesituh 

distyankitam tvat-padakaih susobhanair 
draksyama gàm dyam ca tavanukampitam 


distya—pela fortuna; hare—ó Senhor; asyah—deste (mundo); 
bhavatah—de Vossa Onipoténcia; padah—do lugar; bhuvah—sobre 
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esta Terra; bhãrah—a opressão criada pelos demônios; apanitah-— 
agora removida; rava-—de Vossa Onipotência; janmanã-—pelo apare- 
Cimento como uma encarnação; ISituh—Vós, o controlador de'tudo; 
distya—e pela fortuna; añkitam—marcados; tvat-padakaih—por 
Vossos pés de lótus; su-Sobhanaih—que estáo transcendentalmente 
decorados com as marcas do búzio, do disco, do lótus e da maca; 
draksyama—com certeza observaremos; gdm—nesta Terra; dyam 
€a—no céu também; tava anukampitâm—devido à Vossa imotivada 
misericórdia para conosco. 


TRADUÇÃO 

Ó Senhor, somos afortunados porque a forte opressão que os de- 
mônios infligem a esta Terra é imediatamente eliminada com o Vosso 
aparecimento. Com efeito, somos deveras afortunados, pois tornar- 
nos-emos capazes de ver, nesta Terra e nos planetas celestiais, as 
marcas do lótus, do búzio, da maça e do disco que adornam Vossos 
pés de lótus. 

SIGNIFICADO 

As solas dos pés de lótus do Senhor são marcadas com Sarikha- 
cakra-gada-padma — búzio, disco, maça e lótus — e também por 
uma bandeira e um raio. Quando Krsna caminha nesta Terra ou 
nos planetas celestiais, estas marcas são visíveis onde quer que Ele 
pise. Vrndavana-dhama é um lugar transcendental porque Krgna lo- 
comove-Se frequentemente nesse solo. Os habitantes de Vrndavana 
tinham a fortuna de ver essas marcas espalhadas em vários lugares. 
Quando Akrúra foi a Vrndavana para buscar Krsna e Balaráama e 
levá-lOs para o festival promovido por Karnsa, ao ver as marcas 
dos pés de lótus do Senhor desenhadas no solo de Vrndavana, ele 
caiu e começou a suspirar. Essas marcas são visíveis aos devotos 
que recebem a imotivada misericórdia da Suprema Personalidade 
de Deus (tavânukampitam). Os semideuses alegraram-se não apenas 
porque o aparecimento do Senhor Supremo daria um jeito nos de- 
móônios opressores, mas também porque iriam conseguir ver no solo 
as marcas transcendentais das solas dos pés de lótus do Senhor. As 
Bopis sempre pensavam nos pés de lótus do Senhor quando Ele ca- 
minhava nos campos de pastagens, e, como se descreve no verso an- 
terior, pelo simples fato de pensar nos pés de lótus do Senhor, as 
gopis sentiam-se plenamente absortas em transcendência (avista- 
cetã na bhavãya kalpate). A exemplo das gopis, aquele que vive 
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absorto em pensar no Senhor ultrapassa a plataforma material e 
não permanecerá neste mundo material. É nosso dever, portanto, 
sempre ouvir, cantar e pensar sobre os pés de lótus do Senhor, como 
de fato fazem os vaisnavas que decidiram viver sempre em Vrndávana 
e pensar nos pés de lótus do Senhor vinte e quatro horas por dia. 


VERSO 39 

a asda aee am 
fap fd mo tam] 

sat fra: RRA 


FN TR NSI 


na te "bhavasyesa bhavasya karanam 
vinã vinodarh bata tarkayâmahe 

bhavo nirodhah sthitir apy avidyayã 
krtã yatas tvayy abhayasrayâtmani 


na—náo; te—de Vossa Onipotência; abhavasya—que, diferente- 
mente do ser vivo comum, não Se submete a nascimento, morte 
ou manutenção; isa—ó Senhor Supremo; bhavasya—de Vosso apa- 
recimento, Vosso nascimento; kãranam-—a causa; vinã-—sem; vino- 
dam-—os passatempos (apesar do que se diz, causa alguma Vos força 
a vir a este mundo); bata—entretanto; tarkayamahe—náo podemos 
argumentar (mas devemos simplesmente entender que estes são Vossos 
passatempos); bhavah-—nascimento; nirodhah-—morte; sthitih—ma- 
nutenção; api—também; avidyayã-—pela energia ilusória externa; 
krtah—feitos; yatah—porque; tvayi—a Vós; abhaya-asraya-—ó des- 
temido refúgio de todos; atmani-—da entidade viva comum. 


TRADUÇÃO 

Ó Senhor Supremo, não sois uma entidade viva ordinária, que 
aparece neste mundo material como resultado de atividades fruiti- 
vas. Portanto, Vosso aparecimento ou nascimento neste mundo tem 
como causa apenas Vossa potência de prazer. Igualmente, as entida- 
des vivas, que são partes de Vós, não precisam submeter-se a misé- 
rias, tais como nascimento, morte e velhice, exceto quando elas são 
conduzidas por Vossa energia externa. 
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SIGNIFICADO 

"Como se afirma no Bhagavad-gitã (15.7), mamaivarnso jiva-loke 
jiva-bhütah sanatanah: as entidades vivas são partes integrantes do 
Senhor Supremo, e por isso são qualitativamente unas com o Senhor. 
“Podemos entender que, quando o Senhor Supremo aparece ou desa- 
parece como encarnação, a única causa é Sua potência de prazer. 
Não podemos forçar à Suprema Personalidade de Deus a aparecer. 
“Como Ele diz no Bhagavad-gitã (4.7): 


yada yadã hi dharmasya 
glanir bhavati bhárata 
abhyutthânam adharmasya 
) tadütmünam srjàmy aham 


“Sempre e onde quer que haja um declínio na prática religiosa, ó 
descendente de Bharata, ou o predominante aumento da irreligião 
= nesse momento, Eu próprio desço.” Quando há necessidade de 
diminuir a opressão criada pelos demônios, a Divindade Suprema 
poderecorrer a vários métodos para conseguir isto porque tem energias 
multifárias. Não há necessidade de Ele vir como uma encarnação, 
uma vez que, diferentemente das entidades vivas, Ele não é forçado 
a fazer nada. As entidades vivas vêm a este mundo material com o 
espírito de gozo, porém, como querem desfrutar sem Krsna (krsna- 
bahirmukha haiyã bhoja-varichã kare), elas submetem-se a nascimento, 
morte, velhice e doença, sob o controle da energia ilusória. Entretanto, 
quando a Suprema Personalidade de Deus aparece, nenhuma dessas 
causas está envolvida; Seu advento é propiciado pela Sua potência 
de prazer. Devemos sempre atentar para essa diferença entre o Senhor 
ea entidade viva comum e assim poderemos evitar o inútil argumen- 
to de que o Senhor não pode vir. Existem filósofos que, não acredi- 
tando na encarnação do Senhor, perguntam: “Por que deveria o 
Senhor Supremo vir?*” Mas a resposta é: “Por que Ele não deveria 
vir? Por que Ele deveria deixar-Se controlar pelo desejo da entidade 
viva?” O Senhor é livre para'fazer o que bem quiser. Logo, este 
verso diz que vind vinodam bata tarkayamahe. É somente por Seu 
prazer que Ele vem, embora nào precise vir. 

¡Ao virem a este mundo para tentarem obter gozo material, as en- 
tidades vivas enredam-se em karma e karma-phala através da energia 
ilusória do Senhor. Mas se alguém busca refúgio nos pés de lótus 
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do Senhor, volta a situar-se emseu estado liberado original. Como 
se afirma aqui, krtà yatas tvayy abhayasrayatmani; Aquele que busca 
abrigo nos pés de lótus do-Senhor sempre é destemido. Porque de- 
pendemos da Suprema Personalidade de Deus, devemos abandonar 
aidéia de que, sem Krsna, podemos desfrutar livremente neste mundo 
material. Essa idéia é a razão-por que ficamos enredados. Portan- 
to;-é nosso: dever novamente. buscarmos refúgio nos pés de lótus 
do Senhor. Esse refúgio é conhecido como abhaya, ou-onde nào 
existe o temor. Uma vez que Krsna não está sujeito a nascimento, 
morte, velhice ou doença, e como somos partes integrantes de Krsna, 
também não estamos sujeitos a nascimento, morte, velhice e doença, 
mas passamos a nos sujeitar a esses problemas ilusórios devido ao 
fato de nos termos esquecido de Krsna e de nossa posição como 
Seus servos eternos (jivera 'svariipa” haya-—krsnera *nitya-dàsa"). 
Logo, se praticarmos serviço devocional, pensando sempre no Senhor, 
sempre glorificando-O e sempre falando a respeito dEle, como se 
descreve no verso 37 (Srnvan grnan samsmarayams ca cintayan), ga- 
nharemos acesso 4 nossa posigáo constitucional original e assim sere- 
mos salvos. Os semideuses, portanto, animavam Devaki a não temer 
Kamsa, mas a pensar na Suprema Personalidade de Deus, que já 
estava dentro de seu ventre. 


VERSO 40 


Resta ficas 
qria OA | 
Aa ma 
ATE TE AA Te À ol 


matsyàsva-kacchapa-nrsimha-varüha-harnsa- 
ràjanya-vipra-vibudhesu krtàvatarah 

tvam pasi nas tri-bhuvanam ca yathadhunesa 
bharam bhuvo hara yadüttama vandanam te 


matsya—a encarnação de peixe; asva—a encarnação de cavalo; 
kacchapa-—a encarnação de tartaruga; nrsirnha-—a encarnação Nara- 
simha; varâha—a encarnação Varâha; harisa-—a encarnação de cisne; 
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rüjanya—encarnacóes como Senhor Ramacandra e como outros ksa- 
triyas; vipra—encarnagdes de brahmanas, tais como Vámanadeva; 
vibudhesu—entre os semideuses; krta-avatarah—apareceu como en- 
carnacdes; tvam—Vossa Onipoténcia; pasi—por favor, salvai; nah— 
anós; tri-bhuvanam ca—e os três mundos; yathã-—bem como; adhu- 
nã-—agora; Isa—ó Senhor Supremo; bhãram-—opressão; bhuvah— 
da Terra; hara—por favor, diminuí; yadu-uttama—ó Senhor Krsna, 
'ó melhor dos Yadus; vandanam te—oferecemo-Vos nossas orações. 


I TRADUÇÃO 
+0 controlador supremo, Vossa Onipoténcia anteriormente aceitou 
encarnacóes, tais como de peixe, cavalo, tartaruga, Narasimhadeva, 
javali, cisne, Senhor Râmacandra, Parasurâma e, entre os semideu- 
ses, Vamanadeva, para proteger © mundo inteiro com Vossa miseri- 
córdia. Portanto, por favor, protegei-nos novamente com Vossa 
misericórdia, diminuindo as perturbações deste mundo. Ó Krsna, ó 
melhor dos Yadus, oferecemo-Vos nossas respeitosas reveréncias. 


SIGNIFICADO 

Em toda encarnacáo, a Suprema Personalidade de Deus tem uma 
missáo específica a cumprir;'e isto também se aplicava ao caso em 
que Ele apareceu como filho de Devaki, na familia dos Yadus. Assim, 
todos os semideuses ofereceram suas orações ao Senhor, prostrando- 
se diante dEle, e pediram que o Senhor tomasse as medidas cabíveis. 
Não podemos ordenar a Suprema Personalidade de Deus a tomar 
alguma atitude por nós. Tudo o que podemos fazer é oferecer-Lhe 
nossas reverências, como aconselha o Bhagavad-gitã (man-manã 
bhava mad-bhakto mad-yaji mam namaskuru), e orar para que Ele 
elimine os perigos. 

VERSO 41 


Rema à ga: T: ga- 

ANA AA AAA A: 
mg mi neni 

da ai an aa: Ng 


distyamba te kuksi-gatah parah pumãn 
amsena saksad bhagaván bhavaya nah 
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máàbhüd bhayam bhoja-pater mumürsor 
goptà yadünàm bhavitã tavatmajah 


distya—pela fortuna; amba—ó máe; te—tua; kuksi-gatah—no 
ventre; parah—a Suprema; puman—Personalidade de Deus; amse- 
na—com todas as Suas energias, Suas partes integrantes; saksat—di- 
retamente; bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; bhavaya— 
para a prosperidade; nah—de todos nós; mà abhüt—nunca fiques; 
bhayam—com medo; bhoja-pateh—de Karnsa, o rei da dinastia 
Bhoja; mumürsoh—que escolheu ser morto pelo Senhor; goptü—o 
protetor; yadúnam-=da dinastia Yadu; bhavita—tornar-Se-á; tava 
atmajah—teu filho. 


TRADUÇÃO 
Ó mãe Devaki, por tua e-nossa boa fortuna, a própria Suprema 
Personalidade de Deus, com todas as Suas porções plenárias, tais 
como Baladeva, agora está dentro de teu ventre. Logo, não precisas 
temer Karsa, que escolheu ser morto pelo Senhor. Teu filho eterno, 
Krsna, protegerá toda a dinastia Yadu. 


SIGNIFICADO 

As palavras parah pumãn arnsena significam que Krsna é a Perso- 
nalidade de Deus original. Este é o veredicto dos sastras (krsnas tu 
bhagavân svayam). Por isso, os semideuses asseguraram a Devaki: 
“Teu filho é a Suprema Personalidade de Deus, e está aparecendo 
com Baladeva, Sua porção plenária. Ele dar-te-á toda a proteção e 
matará Kamsa, que resolveu continuar sendo inimigo do Senhor e 
por conseguinte optou por morrer nas màos dEle.'* 


VERSO 42 


YA TA 
ca AAA MI 
Ae gua A agf lle 


sri-suka uvãca 
ity abhistiiya purusam 
yad-rúpam anida yathã 


Orações dos semideuses 


brahmesanau purodhaya 
devàh pratiyayur divam 


sri-sukah uvüca—$Sri Sukadeva Gosvami disse; iti—dessa maneira; 
abhistüya—oferecendo oracóes; purusam—à Personalidade Supre- 
ma; yat-riipam—cuja forma; anidam—transcendental; yatháa—como; 
brahma-—o Senhor Brahmã; ISânau—e o Senhor Siva; purodhaya— 
mantendo-os na frente; devah—todos os semideuses; pratiyayuh—re- 
tornaram; divam-—aos seus lares celestiais. 


TRADUÇÃO 
Após oferecerem essas orações à Suprema Personalidade de Deus, 
o Senhor Visnu, a Transcendência, todos os semideuses, tendo à 
sua frente o Senhor Brahmã e o Senhor Siva, retornaram aos seus 
lares, que ficam nos planetas celestiais. 


SIGNIFICADO 
Está dito: 


adyüpiha caitanya e saba lila hare 
yan'ra bhagye thake, se dekhaye nirantare 
(Caitanya-bhagavata, Madhya 23.513) 


As encarnações da Suprema Personalidade de Deus aparecem con- 
tinuamente, como as ondas de um rio ou de um oceano. As ilimitadas 
encarnações do Senhor podem ser percebidas apenas pelos devotos 
afortunados. Os devatãs, os semideuses, afortunadamente reconhe- 
ceram a encarnação da Suprema Personalidade de Deus, e por isso 
ofereceram suas orações. Então, o Senhor Siva e o Senhor Brahmã 
instruíram os semideuses a retornarem aos seus lares. 

A palavra kuksi-gatah, que significa “dentro do ventre de Deva- 
ki”, foi discutida por Sri Jiva Gosvámi em seu comentário Krama- 
sandarbha. Uma vez que se diz que a principio Krsna estava presente 
no coração de Vasudeva e foi transferido ao coração de Devaki, escreve 
Sri Jiva Gosvámi, como é que Krsna agora estava no ventre? Ele 
responde que náo há contradicáo. Do coracáo, o Senhor pode ir 
para o ventre, ou do ventre, Ele pode ir para o coração. Na verda- 
de, Ele pode ir a qualquer parte e ficar onde quer que seja. Como 
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se confirma no Brahma-sarnhitã (5.35): andântara-stha-paramânu- 
cayântara-stham govindam âdi-purusari tam aham bhajâmi. O Senhor 
pode permanecer onde quer que deseje. Devaki, portanto, de acordo 
como desejo de sua vida anterior, agora tinha a oportunidade de 
receber a bênção de ter a Suprema Personalidade de Deus como seu 
filho, Devaki-nandana. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo: 
Canto, Segundo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Os 
semideuses oferecem orações ao Senhor Krsna enquanto Ele está 
no ventre materno”, 


CAPÍTULO TRÊS 


O nascimento do Senhor Krsna 


m 


"Como se descreve neste capítulo, sob Sua forma original, a Suprema 
Personalidade de Deus, Krsna, Hari, apareceu "como Visnu para 
que Seu pai e Sua mãe pudessem entender que seu filho era a Suprema 
Personalidade de Deus. Como temessem Karnisa, logo que o Senhor 
apareceu como uma criança comum, eles levaram-nO a Gokula, o 
lar de Nanda Maharaja. 

Mãe Devaki, sendo plenamente transcendental, sac-cid-ananda, 
não pertence a este mundo material. Assim, a Suprema Personalidade 
de Deus apareceu com quatro mãos, dando a impressão de que havia 
nascido de seu ventre. Ao ver o Senhor apresentar aquela forma de 
Visnu, Vasudeva ficou maravilhado, e, em felicidade transcenden- 
tal, ele e Devaki deram mentalmente dez mil vacas em caridade aos 
brühmanas. Vasudeva ofereceu então orações ao Senhor, dirigindo- 
se a Ele como a Pessoa Suprema, Parabrahman, a Superalma, que 
está situado além da dualidade e que interna e externamente é onipe- 
netrante. O Senhor, a causa de todas as causas, está além da existên- 
cia material, embora seja o criador deste mundo material. Ao entrar 
neste mundo como Paramátma, Ele é onipenetrante (andantara-stha- 
paramânu-cayântara-stham), no entanto, Ele está transcendental- 
mente situado. Para executar a criação, manutenção e aniquilação 
deste mundo material, o Senhor aparece como os guna-avatâras — 
Brahma, Visnu e Mahesvara. Assim, Vasudeva ofereceu significati- 
vas orações à Suprema Personalidade de Deus. A exemplo de seu 
esposo, Devaki ofereceu orações que descreviam a natureza transcen- 
dental do Senhor. Temendo Karnsa e desejando que o Senhor não 
fosse entendido pelos ateistas e não-devotos materialistas, ela orou 
para que o Senhor desfizesse Sua transcendental forma de quatro 
braços e aparecesse como uma criança comum, que tem duas mãos. 

O Senhor fez com que Vasudeva e Devaki se lembrassem das 
duas outras encarnações em que Ele aparecera como filho deles. Ele 
aparecera como Prónigarbha e Vámanadeva, e esta era a terceira 
vez que Ele aparecia como filho de Devaki para satisfazer-lhes o 
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desejo. O Senhor decidiu então deixar a residência de Vasudeva e 
Devaki, na prisão em que foram colocados por Karhsa, e naquele 
exato momento, Yogamãyã nasceu como filha de Yasoda. Por ar- 
ranjo de Yogamaya, Vasudeya foi capaz de deixar a prisão e salvar 
a criança das mãos de Kamsa. Ao levar Krsna à casa de Nanda 
Mahārāja, Vasudeva viu que, por arranjo de Yogamãya, Yasoda, 
bem como os demais, estavam em sono profundo. Assim, ele trocou 
os bebês, tirando Yogamaya do colo de Yasoda e substituindo-a 
por Krsna. Vasudeva retornou então à mesma prisão, levando Yoga- 
máyà como se fosse sua filha. Ele pôs Yogamayã na cama de Deva- 
ki e voltou, a serum prisioneiro como antes. Em Gokula, Yasoda 
não ficara sabendo se dera à luz um menino ou uma menina. 


VERSOS 1-5. 


IR 3a 
ga: es qua | 
MNR mer 1 
dl 

RESWÉIETHIRASIRSI 130 
TU: RRA aa | 
toda RN 
a arg: gaei: garea: If: | 
sma Raai maraa añ 18 1 
AAA A RZE | 
SRTA SST afa agaa: 1 1 i 


srr-suka uvãca 

atha sarva-gunopetah 
kalah parama-Sobhanah 
yarhy evajana-janmarksam 
Santarksa-graha-tarakam 


disah prasedur gaganam. 
nirmalodu-ganodayam 





O nascimento do Senhor Krsna 


mahi mangala-bhüyistha- 
pura-grama-vrajakará 


nadyah prasanna-salila 
hradà jalaruha-sriyah 

dvijali-kula-sannüda- 
stavaka vana-rajayah 


vavau. vayuh sukha-sparsah. 
punya-gandhavahah Sucih 

agnayas ca dvijatinam 
santas tatra samindhata 


manámsy ásan prasannáni 
sadhanam asura-druhám 
jayamane 'jane tasmin 
nedur dundubhayah samam 


^" $r-sukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvàmi disse; atha-—por ocasião 
'do aparecimento do Senhor; sarva—em toda parte; guna-upetah— 
dotado com atributos ou facilidades materiais; kalah-—um tempo 
favorável; parama-Sobhanah—muito auspiciosa e bem favorável, 
sob todos os pontos de vista; yarhi—quando; eva—decerto; ajana- 
janma-rksam-—a constelação conhecida como Rohini; santa-rksa— 
nenhuma das constelações era rebelde (todas estavam plácidas); graha- 
türakam——e os planetas e as estrelas como Asvini; disah—todas as 
direções; praseduh—pareciam muito auspiciosas e pacíficas; gaga- 
nam-—todo o espaço exterior, ou o céu; nirmala-udu-gana-udayam — 
mo qual todas as estrelas auspiciosas eram visíveis (na camada supe- 
rior do Universo); mahi—a Terra; mangala-bhüyistha-pura-grama- 
vraja-akarah—cujas cidades, municípios, campos de pastagem e 
minas tornaram-se auspiciosos e muito limpos e asseados; nadyah— 
os rios; prasanna-salilâh—as águas tornaram-se cristalinas; hradah— 
os lagos ou grandes reservatórios de água; jalaruha-Sriyah—pareciam 
muito belos devido ao fato de que floresciam lótus em toda a volta; 
dvija-alikula-sannada-stavaküh—os pássaros, especialmente os cucos; 
e enxames de abelhas começaram a cantar com doces vozes, como 
se orassem à Suprema Personalidade de Deus; vana-rajayah—as 
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árvores e plantas verdes também eram muito agradáveis de se ver; 
vavau-—soprava; vayuh-—a brisa; sukha-sparsah-—muito agradável ao 
tato; punya-gandha-vahah—que estava cheia de fragrâncias; Sucih— 
sem poluição de poeira; agnayah ca—e os fogos (nos locais de sacri- 
fício); dvijatinam—dos brahmanas; santah—imperturbáveis, está- 
veis, calmos e quietos; /atra—ali; samindhata—ardiam; manümsi— 
as mentes dos brãhmanas (que, por causa de Kamsa, sempre estavam 
com medo); asan—tornarem-se; prasannâni—assaz satisfeitas e livres 
de perturbações; sadhiinâm—dos brãhmanas, que eram todos devotos 
vaisnavas; asura-druham—que haviam sido oprimidos por Kamsa 
e outros demônios que perturbavam o desempenho de rituais religio- 
sos; jayamâne—devido ao aparecimento ou nascimento; ajane—do 
Senhor Visnu, que sempre é não-nascido; tasmin—naquela situação; 
neduh—ressoaram; dundubhayah—timbales; samam—simultanea- 
mente (nos planetas superiores). 


TRADUÇÃO 

Em seguida, no momento auspicioso do aparecimento do Senhor, 
o Universo inteiro transbordou de todas as qualidades em que existia 
bondade, beleza e paz. A constelação Rohini apareceu, e também 
estrelas como Asvini, O Sol, a Lua e as outras estrelas e planetas 
estavam muito plácidos. Todas as direções pareciam extremamente 
agradáveis, e belas estrelas cintilavam no céu diáfano. Decorada com 
cidades, aldeias, minas e campos de pastagem, a Terra parecia muito 
auspiciosa. As águas dos rios eram cristalinas, e os lagos e vários 
reservatórios, cheios de lírios e lótus, estavam extraordinariamente 
belos, Nas árvores e plantas verdes, repletas de flores e folhas, agra- 
dáveis aos olhos, pássaros como cucos e enxames de abelhas começa- 
ram à cantar com doces vozes para agradar aos semideuses. Soprava 
uma brisa pura, que satisfazia o tato e portando aroma de flores, 
e quando os brâhmanas ocupados em cerimônias ritualísticas acen- 
deram o fogo de sacrifício de acordo com os princípios védicos, as 
chamas eram: estáveis, não sendo perturbadas pela brisa. Assim, 
quando o não-nascido Senhor Visnu, a Suprema Personalidade de 
Deus, estava prestes a aparecer, os santos e bráhmianas, que sempre 
eram incomodados por demônios como Kamsa e seus homens, sen- 
tiram paz no âmago de seus corações, e simultaneamente, os timbales 
vibraram no sistema planetário superior. 


“Verso 5) O nascimento do Senhor Krsna 


SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gitã, o Senhor diz que Seu apareci- 
mento, nascimento e atividades são todos transcendentais e que alguém 
“que os compreende de fato logo se torna elegível a transferir-se'ao 
mundo espiritual. O aparecimento ou nascimento do Senhor não é 
“como o de um homem: comum, pois-este é forçado a aceitar um 
“corpo material de acordo com seus feitos passados. O aparecimento 
“do Senhor é explicado no capítulo anterior: Ele aparece de acordo 
«com Seu bel-prazer. 

i Ao chegar a hora-do aparecimento do Senhor, as constelações 
tornaram-se muito auspiciosas. A influência astrológica da constela- 
ção conhecida como Rohini também predominava porque essa cons- 
telação é considerada muito auspiciosa. Rohini está sob a supervisão 
direta de Brahmã, que nasce de Visnu, e apareceno nascimento do 
Senhor Visnu, que, aliás, não tem nascimento. De acordo com à 
conclusão. astrológica, além da apropriada situação das estrelas, 
existem momentos auspiciosos e inauspiciosos decorrentes de diferen- 
tes situações de vários sistemas planetários. Na hora-do nascimento 
de Krsna, os sistemas planetários naturalmente organizaram-se de 
tal modo que tudo se tornasse auspicioso. 

Naquele momento, em todas as direções — leste, oeste, sul, norte, 
afinal, em toda parte —, havia uma'atmosfera de paz e prosperidade. 
Estrelas auspiciosas eram visíveis no céu, e na superfície da Terra, 
em todas as cidades e aldeias ou campos: de pastagem, bem como 
na mente de todos, havia indícios de ventura. Os rios fluíam cheios 
de água, e os lagos estavam belamente decorados com flores de lótus. 
As florestas estavam repletas de-belos pássaros e pavões. Todos os 
pássaros que viviam dentro das florestas começaram a cantar com 
doces vozes, e os pavões começaram a dançar com suas consortes. 
O vento soprava mui agradavelmente, carregando o aroma de dife- 
rentes flores, e ao tocar no corpo, causava uma sensação muito agra- 
dável. No lar, os brahmanas, acostumados a oferecer sacrifícios no 
fogo, sentiam seus lares muito propícios à realização de oferendas. 
Devido às perturbações criadas pelos reis demoniacos, o fogo de sa- 
erifício quase ficara extinto nas casas dos brühmanas, mas agora 
eles podiam dispor da oportunidade de acender o fogo pacificamente. 
Proibidos de oferecer sacrifícios, os brâhmanas tinham a mente e a 
inteligência muito perturbadas e agiam com ansiedade. Mas no exato 
instante do aparecimento de. Krsna, suas mentes impregnaram-se 
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de um júbilo espontâneo porque eles podiam ouvir no céu altas vi- 
bracóes de sons transcendentais que anunciavam o aparecimento 
da Suprema Personalidade de Deus. 

Por ocasião do nascimento do Senhor Krsna, ocorreram mudan- 
ças sazonais em todo o Universo. Krsna nasceu durante'o mês de 
setembro, entretanto, parecia que era primavera. A atmosfera, no 
entanto, estava bem fria, embora não fosse gélida, e parecia que 
os rios e reservatórios estavam em sarat, outono. Os lótus e os lírios 
desabrocham durante o dia, porém, embora Krsna aparecesse à 
meia-noite em ponto, os lírios e os lótus floresciam, e por isso o 
vento que soprava naquele momento estava repleto de fragrâncias. 
Devido-às perturbações causadas por Karnsa, as cerimônias ritualis- 
ticas védicas quase haviam cessado. Os brahmanas e as pessoas santas 
não podiam executar pacificamente os rituais védicos. Mas agora, os 
brâhmanas estavam muito satisfeitos porque podiam realizar com 
tranquilidade suas cerimônias ritualísticas diárias. A ocupação dos 
asuras é perturbar os suras, os devotos-e brülmanas, mas no mo- 
mento: do aparecimento de Krsna esses devotos e brühmanas nào 
foram incomodados. 


VERSO 6 


sug: aaa: faro: | 
Rara mamar a aan 


Jaguh kinnara-gandharvás 
tustuvuh siddha-caranüh 

vidyadharyas ca nanrtur 
apsarobhih sama muda 


jaguh—recitaram cancóes auspiciosas; Kinnara-gandharvah—os 
Kinnaras e Gandharvas, habitantes de vários planetas do sistema 
planetário celestial; tustuvuh—ofereceram suas respectivas orações; 
siddha-caranah—os Siddhas e Cáranas, outros habitantes dos plane- 
tas celestiais; vidyadharyah ca—e os Vidyadharis, outro grupo que 
habita os planetas celestiais; nanrtuh-—dançaram em bem-aventurança 
transcendental; apsarobhih-—as Apsarãs, belas dançarinas do reino 
celestial; samam-—juntamente com; muda-—em grande júbilo. 


“Verso 8) O nascimento do Senhor Krsna 


v TRADUÇÃO 

Os Kinnaras e Gandharvas começaram a cantar canções auspicio- 
sas, os Siddhas e Cāraņas ofereceram orações auspiciosas, e os Vi- 
dyádharis, juntamente com as Apsarãs, começaram a dançar em 
“júbilo. 


VERSOS 7-8 


aa a aa Baena | 
q né qem RJAR IO N 
fer A A GREEN | 
Zrmi zaemi Ae dera: | 
arranque 11 e 


mumucur munayo devàh 
sumanümsi mudünvitàh 

mandar mandam jaladharã 
jagarjur anuságaram 


nisithe tama-udbhüte 
jayamane janardane 

devakyam deva-rapinyam 
visnuh sarva-guhã-sayah 

ávirasid yatha pracyam 
disindur iva puskalah 


mumucuh-—lançaram; munayah—todos os grandes sábios e pessoas 
santas; devah—e os semideuses; sumanârhsi—flores belíssimas e per- 
fumadas; muda anvitah—em atitude alegre; mandam mandam — 
mui discretamente; jala-dharâh—as nuvens; jagarjuh—vibraram; 
anusagaram-—imitando as vibrações das ondas do mar; nisithe— 
tarde da noite; tamah-udbhüte—quando reinava densa escuridáo; 
jāyamāne—no aparecimento de; janardane—a Suprema Personalidade 
de'Deus, Visnu; devakyâm-—no ventre de Devaki; deva-rüpinyam— 
que estava na mesma categoria da Suprema Personalidade de Deus 
(ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhih);. visnuh—Senhor. Visnu, o 
Senhor Supremo; sarva-guhã-Sayah-—que está' situado no âmago 
dos coragóes de todos; avirasit—apareceu; yathü—como; pracyam 
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disi—no Oriente; induh iva—como a lua cheia; puskalah—completo 
em todos os sentidos. 


TRADUÇÃO 

Os semideuses e grandes pessoas santas lançaram flores festiva- 
mente, e nuvens juntaram-se no céu e trovejaram mui discretamen- 
te, fazendo sons parecidos com os das ondas do oceano. Então, na 
densa escuridão da noite, a Suprema Personalidade de Deus, Visnu, 
que está situado no âmago dos corações de todos, apareceu do cora- 
ção de Devaki, como a lua cheia que surge no horizonte oriental, 
porque Devaki estava na mesma categoria de $n Krsna. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Brahma-samhitá (5.37): 


Aananda-cinmaya-rasa=pratibhavitabhis 
tübhir ya eva nija-rüpatayà kalàbhih 

goloka eva nivasaty akhilatma-bhüto 
govindam üdi-purusam tam aham bhajàmi 


Este verso indica que Krsna e Seu séquito tém a mesma poténcia es- 
piritual (ananda-cinmaya-rasa). O pai de Krsna, Sua mãe, Seus amigos 
vaqueirinhos e as vacas são todos expansões de Krsna, como se ex- 
plicará na brahma-vimohana-lila. Quando Brahma raptou os asso- 
ciados de Krsna para testar a supremacia do Senhor Krsna, o Senhor 
entáo expandiu-Se nas formas dos vaqueirinhos e bezerros, todas 
as quais, como Brahmã viu, eram visnu-miirtis. Devaki também era 
uma expansão de Krsna, e portanto este verso diz: devakyam deva- 
rüpinyam visnuh sarva-guhà-sayah. 

No momento do aparecimento do Senhor, os grandes sábios e se- 
mideuses, estando satisfeitos, começaram -a lançar flores. Na orla 
marítima, ouvia-se o som de ondas suaves, e no céu acima do mar, 
havia nuvens que começaram a trovejar mui agradavelmente. 

Quando os fenômenos adquiriram essa configuração, o Senhor 
Visnu, que reside no coração de toda entidade viva, na escuridão 
da noite, apareceu diante de Devaki como a Suprema Personalidade 
de Deus. Devaki parecia uma das semideusas. O aparecimento do 
Senhor Visnu naquele momento podia ser comparado ao surgimento 
dalua cheia no céu, no horizonte oriental. Pode-se objetar que; como 
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o Senhor Krsna apareceu no oitavo dia da lua minguante, a' lua 
'eheia nào poderia ter surgido. Em resposta a isto, pode-se dizer que 
o Senhor Krsna apareceu na dinastia descendente da Lua; portanto, 
embora a Lua estivesse incompleta naquela noite, devido ao fato 
de o Senhor ter aparecido na dinastia onde a própria Lua é a pessoa 
original, a Lua transbordava de alegria, e assim, pela graça-de Krsna, 
ela pode aparecer como lua cheia. Para acolher a Suprema Persona- 
lidade de Deus, a lua minguante tornou-se uma jubilosa lua cheia. 
“Ao invés de deva-rapinyâm, alguns textos do Srimad-Bhagavatam 
dizem claramente visnu-rüpinyam. Em todo caso, o significado é 
que Devaki tem a mesma forma espiritual do Senhor. O Senhor é 
sac-cid-inanda-vigraha, e Devaki também é sac-cid-ananda-vigraha. 
Portanto, ninguém pode encontrar defeito algum na maneira como 
a Suprema Personalidade de Deus, sac-cid-ananda-vigraha, apareceu 
do ventre de Devaki. 

Aqueles que não conhecem a fundo o fato de que o aparecimento 
e desaparecimento do Senhor são transcendentais (janma karma ca 
me divyam) às vezes ficam surpresos de que a Suprema Personalidade 
de Deus possa nascer como uma crianca comum. Na verdade, entre- 
tanto, o nascimento do Senhor nunca é comum. A Suprema Perso- 
nalidade de Deus já está situado no âmago dos corações de todos 
como antaryâmi, a Superalma. Logo, como estava presente com toda 
a potência no coração de Devaki, Ele também foi capaz de apare- 
cer fora de seu corpo. 

Uma das doze grandes personalidades é Bhismadeva (svayambhür 
nàradah sambhuh kumarah kapilo manuh prahlado janako bhismah). 
No Srimad-Bhagavatam (1.9.42), Bhisma, uma grande autoridade 
que deve ser seguida pelos devotos, diz que a Suprema Personalidade 
de Deus está situado no âmago dos corações de todos, assim como 
o Sol que paira sobre as cabeças de todos. Entretanto, embora o 
Sol fique sobre as cabeças de milhões e milhões de pessoas, isto não 
significa que o Sol esteja situado em várias partes, Igualmente, como 
tem potências inconcebíveis, a Suprema Personalidade de Deus pode 
estar nos corações de todos, apesar de não precisar situar-Se em várias 
partes. Ekatvam anupasyatah (ISopanisad 7). O Senhor é um, mas 
pode aparecer nos corações de todos através de Sua potência incon- 
cebível. Logo, embora estivesse no coração de Devaki, o Senhor 
apareceu como seu filho. Portanto, de acordo com o Visnu Pu- 
rána, que é citado no: Vaisnava-tosani, o Senhor apareceu como o 






































208 Srimad-Bhágavatam [Canto 10, Cap. 3 


Sol (anugrahásaya). O Brahma-samhita (5.35) confirma que o Senhor 
está situado inclusive dentro do átomo (andantara-stha-paramânu- 
cayântara-stham). Ele está situado em Mathurá, em Vaikuntha e 
no âmago do coração. Portanto, deve-se procurar entender clara- 
mente que Ele não vivia no coração ou no ventre de Devaki como 
uma criança ordinária. Tampouco Ele apareceu como uma criança 
humana comum, embora se tivesse a nítida impressão de que isto 
houvesse acontecido, pois Ele queria confundir asuras como Karnsa. 
Os asuras pensam que Krsna nasceu como uma criança comum e 
saiu deste mundo como um homem comum. Essas concepções assú- 
ricas são rejeitadas por pessoas que possuem conhecimento acerca 
da Suprema Personalidade de Deus. Ajo "pi sann avyayatmã bhata- 
nám isvaro "pi san (Bg. 4.6). Como se afirma no Bhagavad-gità, o 
Senhor é aja, nào-nascido, e o supremo controlador de tudo. En- 
tretanto, Ele apareceu como filho de Devaki. Este verso descreve a 
poténcia inconcebível do Senhor, que apareceu como a lua cheia. 
Entendendo o significado especial do aparecimento da Divindade 
Suprema, ninguém deve presumir que Ele nasceu como uma criança 
comum. 


VERSOS 9 — 10 


agi ARA 
A AAA | 
ARA ra 
ARE regem NS 
maza 
fem AAA | 
E A 


tam adbhutam balakam ambujeksanam 
catur-bhujam sankha-gadady-udayudham 

srivatsa-laksmar gala-Sobhi-kaustubham 
pitàmbaram sandra-payoda-saubhagam 


O nascimento do Senhor Krsna 


mahãrha-vaidirya-kirita-kundala- 
tvisã parisvakta-sahasra-kuntalam 

uddama-kañcy-añgada-kañkanádibhir 
virocamanam vasudeva aiksata 


"^ tam-—esta; adbhutam-—maravilhosa; bàlakam-—crianca; ambuja- 
"Iksanam—com olhos parecendo lótus; catuh-bhujam—com quatro 
'máos; Sañkha-gada-adi—portando um búzio, maca, disco e lótus 
(naquelas quatro mãos); udayudham-— diferentes armas; srivatsa- 
laksmam—decorado com um pêlo especifico, chamado Śrīvatsa, 
“que é visível somente no peito da Suprema Personalidade de Deus; gala- 
“Sobhi-kaustubham--em Seu pescoço pendia a jóia Kaustubha, que 
é particularmente encontrada em Vaikunthaloka; pita-ambaram— 
'Suas roupas eram amarelas; sândra-payoda-saubhagam-—muito belo, 
‘cujo matiz era como o de nuvens negras; mahā-arha-vaidūrya-kirīta- 
“kundala—de Seu elmo e brincos, nos quais estavam engastadas pre- 
“ciosíssimas pedras Vaidúryas; tvisa-—pela beleza; parisvakta-sahasra- 
“kuntalam-—brilhantemente iluminado pelos cabelos desalinhados e 
'já crescidos; uddàma-küci-angada-kankana-üdibhih—com um bri- 
hante cinto em Sua cintura, braceletes em Seus braços, pulseiras 
em Seus pulsos, etc.; virocamanam—muito belamente decorado; va- 
sudevah—Vasudeva, o pai de Krsna; aiksata—viu: 


TRADUÇÃO 

Vasudeva viu então a criança recém-nascida, que tinha maravilho- 
“sos olhos de lótus e em Suas quatro mãos portava as armas sarikha, 
cakra, gadā e padma. Sobre Seu peito havia a marca de Śrīvatsa e 
em Seu pescoço, a reluzente jóia Kaustubha. Vestia de amarelo, o 
corpo negro como uma nuvem densa, Seu cabelo em desalinho e 
crescido, e Seu elmo e brincos incomumente cintilantes, cravejados 
da jóia preciosa Vaidúrya, a criança, adornada com um cinto, bra- 
celetes, pulseiras e outros ornamentos brilhantes, parecia muito ma- 
ravilhosa. 


SIGNIFICADO 
Para apoiar a palavra adbhutam, que significa ''maravilhoso”, 
descrevem-se na integra as decorações e opulências da criança recém- 
nascida. Como se confirma no Brahma-sarnhità (5.30), barhavatar- 
sam asitambuda-sundarüngam: a tez da bela forma do Senhor lembra 
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a cor negra de densas nuvens (asita significa **negra", e ambuda, 
“nuvem”). Coma palavra catur-bhujam fica evidente que Krsna 
primeiro apareceu com quatro máos, como Senhor Visnu. Nenhu- 
ma criança humana comum jamais nasceu com quatro mãos. E 
qual a criança que nasce com o cabelo já inteiramente crescido? O 
advento do Senhor, portanto, difere totalmente do nascimento de 
umacriança comum. A jóia Vaidúrya, que ora fica azul, ora amare- 
la, ora vermelha, existe em Vaikunthaloka. O elmo e os brincos do 
Senhor estavam cravejados desta pedra especial. 


VERSO 11 


a faena fi 
ai RRA | 


PUTAS 
KIRAAT TAN? 


sa vismayotphulla-vilocano harir 
sutam vilokyânakadundubhis tadã 

Kkrsnavatarotsava=sambhramo *sprían 
muda dvijebhyo 'yutam üpluto gavàm 


sah—ele (Vasudeva, também conhecido como Ânakadundubhi); 
vismaya-utphulla-vilocanah—seus olhos: estando: admirados com 
o" belo aparecimento da Suprema Personalidade de Deus; harim-— 
Senhor Hariy a Suprema Personalidade de Deus; sutam—como seu 
filho; vilokya—observando; àánakadundubhih—N asudeva; tadü—na- 
quele- momento; Krsna-avatüra-utsava—para um festival a ser obser- 
vado em honra'ao aparecimento de Krsna; sambhramah-—desejando 
acolher o Senhor com muito respeito; asprsat-—aproveitou para distri- 
buir; mudã--por grande júbilo; dvijebhyah—aos brahmanas; ayutam— 
dez mil; ãplutah—inundado, dominado; gavam—vacas. 


TRADUÇÃO 
Quando Vasudeva viu seu extraordinário filho, seus olhos ficaram 
admirados. Em júbilo transcendental, ele mentalmente reuniu dez 
mil vacas e distribuiu-as entre os brahrnanas, como um festival trans- 
cendental. 


12) O nascimento do Senhor Krsna 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanatha Cakravarti Tháakura comenta a admiragáo que 
tomou conta de Vasudeva quando ele viu seu filho extraordinário. 
Vasudeva: tremia de deslumbramento ao ver uma criança recém- 
nascida tão belamente decorada com roupas finas e pedras preciosas. 
Ele imediatamente pôde compreender que a Suprema Personalidade 
de Deus aparecera, não como uma criança comum, mas sob Sua 
forma original, possuindo quatro braços e cheia de adornos. O pri- 
meiro evento que o espantou foi o fato de o Senhor não ter tido 
medo de aparecer dentro da prisão que Karnsa erigira em sua casa, 
onde Vasudeva e Devaki estavam confinados. Em segundo lugar, 
embora seja onipenetrante, o Senhor, a Transcendência Suprema, 
surgira do ventre de Devaki. O terceiro fator que o espantou, por- 
tanto, foi que a criança pudesse sair do ventre tão belamente decorada. 
Em quarto lugar, a Suprema Personalidade de Deus era a Deidade 
adorada por Vasudeva, entretanto, nascera como seu filho. Por todas 
essas razões, Vasudeva sentia júbilo transcendental, e quis realizar 
um festival, à maneira dos ksatriyas que celebram o nascimento de 
uma-criança; porém, devido ao seu aprisionamento, ele estava im- 
possibilitado de realizar um festival formalmente, e portanto, reali- 
zou-o com sua mente, O que deu na mesma. Se alguém não pode 
servir à Suprema Personalidade de Deus através dos processos roti- 
neiros, pode servi-lO com sua mente, pois as atividades da mente 
igualam às dos outros sentidos. Isto chama-se situação absoluta ou 
não-dual (advaya-jriâna). De um modo geral, as pessoas realizam 
Cerimônias ritualísticas em honra ao nascimento de uma criança. 
Por que então deveria Vasudeva deixar de realizar tal cerimônia 
quando o Senhor Supremo apareceu como seu filho? 





VERSO 12 


S c . 


AURA STI qa 
T mung cmm were: 1 
HH eR EE 
fred art: aaa sli 


athainam astaud avadhãrya piirusam 
parar natangah krta-dhih krtarjalih 
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sva-rocisa bharata sútika-grham 
virocayantam gata-bhih prabhàva-vit 


atha—em seguida; enam—á crianga; astaut—ofereceu orações; 
avadharya—tendo a certeza de que a criança era a Suprema Perso- 
nalidade de Deus; púrusam—a Pessoa Suprema; param-—transcen- 
dental; nata=-angah—caindo; krta-dhih—com atengáo concentrada; 
krta-añijalih—de mãos postas; sva-rocisà—com o brilho de Sua bele- 
za pessoal; bhãrata—ó Maharaja Pariksit, descendente de Maharâja 
Bharata; sátika-grham—o. lugar onde o Senhor nasceu; virocayan- 
tam-—iluminando em todo o redor; gata-bhih—todo o seu temor 
sumiu; prabhàva-vit—ele agora podia entender a influéncia (da Su- 
prema Personalidade de Deus). 


TRADUÇÃO 
ó Mahārāja Parīkşit, descendente do rei Bharata, Vasudeva pôde 
entender que aquela criança era a Suprema Personalidade de Deus, 
Naráyana. Tendo definitivamente chegado a essa conclusão, ele 
tornou-se destemido. Prostrando-se de mãos postas e concentrando 
sua atenção, ele começou a oferecer orações à criança, que, com 
Seu encanto natural, iluminava o lugar onde nascera. 


SIGNIFICADO 

Tomado desse grande espanto, Vasudeva concentrava pois sua 
atenção na'Suprema Personalidade de Deus. Entendendo o prestígio 
do.Senhor Supremo, ele decerto sentia-se destemido, uma vez que 
compreendeu que o Senhor aparecera para protegê-lo (gata-bhih 
prabhava-vit). Compreendendo que a Suprema Personalidade de 
Deus estava presente, ele ofereceu as seguintes orações oportunas 
da seguinte maneira. 

VERSO 13 


gta qa 
ARAS AA ATA 98: 3053: ql 
gamas IAN 


sri-vasudeva uvãca 
vidito "si bhavan saksat 
purusah prakrteh parah 
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kevalanubhavananda- 
svarüpah sarva-buddhi-drk 


— $rr-vasudevah uvüca—$ri Vasudeva orou; viditah asi—agora eu 
Vos compreendo inteiramente; bhavan—Vossa Onipotência; sãksar-— 
diretamente; purusah—a Pessoa Suprema; prakrteh—à natureza 
“material; parah—transcendental, que ultrapassa tudo que é material; 
Kevala-anubhava-ananda-svarüpah—VW ossa forma é sac-cid-ananda- 
vigraha, e qualquer pessoa que Vos perceba obtém bem-aventurança 
transcendental; sarva-buddhi-drk-—o observador supremo, a Supe- 
ralma, a inteligéncia de todos. 








TRADUÇÃO 
C Vasudeva disse: Meu Senhor, sois a Pessoa Suprema, situado além 
da existência material, e sois a Superalma. Vossa forma pode ser 
percebida através do conhecimento transcendental, pelo qual podeis 
ser entendido como a Suprema Personalidade de Deus. Agora com- 


preendo perfeitamente Vossa posição. 


D SIGNIFICADO 

No coração de Vasudeva, despertara tanto a afeição pelo'seu filho 
quanto o conhecimento acerca da natureza transcendental do Senhor 
Supremo. A princípio, Vasudeva pensava; “Acaba de nascer uma 
bela criança, entretanto, Karnsa logo virá matå-lA.” Mas ao com- 
preender que não era uma criança comum, mas à Suprema Persona- 
lidade de Deus, ele ficou sem medo. Considerando seu filho como 
o Senhor Supremo, maravilhoso em tudo, ele passou a oferecer-Lhe 
orações apropriadas. Inteiramente livre do medo produzido pelas 
atrocidades de Karhsa, ele aceitou a criança simultaneamente como 
um objeto de afeição e um objeto digno de ser adorado com orações. 


VERSO 14 
AAA BA PA | 
aa A A A A MAR 1211 


sa eva svaprakrtyedam 
srstvagre tri-gunatmakam 
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tad anu tyam hy apravistah 
pravista iva bhâvyase 


sah—Ele (a Suprema Personalidade de Deus); eva—na verdade; 
svaprakrtyã--por Vossa energia pessoal (mayadhyaksena prakrtih 
súyate sa-carácaram); idam—este mundo material; srstvd-—após 
criar; agre—no começo; (ri-guna-atmakam-—feito dos três modos 
de energia (sattva-rajas-tamo-guna); tat anu—em. seguida; tvam— 
Vossa Onipoténcia; /i—na verdade; apravistah—embora nào entrás- 
seis; pravistah iva—parece terdes entrado; bhüvyase—assim sois com- 
preendido. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, sois a própria pessoa que, no: começo, criou este 
mundo material através de Sua energia externa pessoal. Após a criação 
deste mundo que está sob o influxo de três gunas [sattva, rajas e 
tamas], parece terdes entrado nele, embora de fato não o tenhais. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (7.4), a Suprema Personalidade de Deus explica 
claramente: 


bhamir apo 'nalo vayuh 
kham mano buddhir eva ca 
ahankãra itivarh me 
bhinnã prakrtir astadhã 


Este mundo material; que sofre a influência dos três modos da natu- 
reza — sattva-guna, rajo-guna e tamo-guna —, é composto de terra, 
água, fogo, ar, éter, mente, inteligéncia e falso ego, todos os quais 
sáo energias provenientes de Krsna, no entanto, Krsna, sendo sempre 
transcendental, está à parte deste mundo material. Aqueles que não 
têm conhecimento puro pensam que Krsna é um produto da maté- 
ria e que, como o nosso, o'Seu corpo é material (avajânanti mam 
mudhah). Entretanto, Krsna, na.verdade, sempre está á parte deste 
mundo material. 

Vemos na literatura védica que:a criacáo é-descrita em relação 
com o Maha-Visnu. Como:se afirma no Brahma-sarihità (5.35): 
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eko "py asau racayitum jagad-anda-kotim 
yac-chaktir asti jagad-anda-cayã yad-antah 

andântara-stha-paramânu-cayântara-stham 
govindam adi-purusam tam aham bhajâmi 


"Adoro Govinda, o Senhor primordial, a Personalidade de Deus ori- 

ginal. Através de Sua expansão plenária:parcial como Mahā-Vişņu, 
Ele entra na natureza material. Depois, Ele entra em todos os Uni- 
“versos como Garbhodakasayi Visnu, e entra em todos os elementos, 
incluindo cada átomo da matéria, como Ksirodakasayi Visnu. Essas 
manifestações da criação cósmica são inúmeras, tanto nos Universos 
“quanto nos átomos individuais.”-Govinda manifesta-Se parcialmen- 
te como antaryâmi, a Superalma, que entra neste-mundo material 
fandantara-stha) e que também está dentro do átomo, Continuando, 
0: Brahma-samhita (5.48) diz: 


y 





yasyaika-niSvasita-kalam athavalambya 
Jivanti loma-vilajã jagad-anda-nathah 

visnur mahãn sa iha yasya Kalã-viseso 
govindam âdi-purusam tam aham bhajami 


Este verso descreve Mahã-Visnu como uma expansão plenária de 
Krsna. Maha-Visnu deita-Se no Oceano Causal, e, ao exalar, milhões 
de brahmândas, ou Universos, surgem dos poros do Seu corpo. 
Em seguida, quando Mahã-Visnu inspira, todos esses brahmandas 
desaparecem. Logo, neste mundo material, os milhões de brahmãn- 
das controlados pelos Brahmãs e outros semideuses surgem e desa- 
parecem através da respiração de Maha-Visnu. 

As pessoas tolas pensam que, ao aparecer como filho de Vasudeva, 
Krsna é limitado como uma'criança comum. Mas Vasudeva sabia 
que, embora tivesse aparecido como seu filho; o.Senhor nào entra- 
ra no ventre de Devaki e depois saíra de lá. Ao contrário, o Senhor 
sempre esteve ali. O Senhor Supremo é onipenetrante, presente dentro 
e fora. Pravista iva bhavyase: apenas parecia que Ele entrara no 
ventre de Devaki e agora aparecia como filho de Vasudeva. O fato 
de Vasudeva ter manifestado este conhecimento deixou bem claro 
que ele sabia como é que esses eventos aconteceram. Vasudeva de- 
certo era um devoto do Senhor dotado de conhecimento pleno, e 
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devemos aprender com devotos como ele. O-Bhagavad-gitã (4.34), 
portanto, recomenda: 


tad viddhi pranipâtena 
pariprasnena sevayã 

upadeksyanti te ¡ñanam 
jħāninas tattva-darsinah 


““Esforça-te para aprender a verdade aproximando-te do mestre es- 
piritual. Faze-lhe perguntas submissamente e presta-lhe serviço. A 
alma auto-realizada pode te transmitir-conhecimento porque viu a 
verdade.” Vasudeva gerou a Suprema Personalidade de Deus, entre- 
tanto, tinha pleno conhecimento de como é que o Senhor Supremo 
aparece e desaparece. Portanto, ele era tattva-darsi, um vidente da 
verdade, porque viu pessoalmente como a Suprema Verdade Absoluta 
apareceu como seu filho. Vasudeva nào estava em ignoráncia, pen- 
sando que, como a Divindade Suprema aparecera como seu filho, 
o Senhor Se tornara limitado. O Senhor tem existência ilimitada e 
é onipenetrante, dentro e fora. Logo, fica fora de cogitação o fato 
de Ele aparecer ou desaparecer, 


VERSOS 15-17 


ASA a A; me | 
ate: orago state PR ttu 
a EN 
are Ramat Ae aeaa: NAI 


magi: aa UE ol 
mia mia ITARA: ILo 


yatheme *vikrta bhavas 
tathã te vikrtaih saha 

nãna-viryãh prthag-bhata 
virajam janayanti hi 


O nascimento do Senhor Krsna 


sannipatya samutpadya 
drsyante 'nugata iva 

pràg eva vidyamanatvan 
na tesam iha sambhavah 


evam bhaván buddhy-anumeya-laksanair 
grühyair gunaih sann api tad-gunagrahah 

anavrtatvad bahir antaram na te 
so! sarvasya sarvátmana àtma-vastunah 
Ana 
7" yathà—como; ime-—essas criações materiais, feitas de energia ma- 
ferial; avikrtâh-—realmente não desintegrada; bhãvãh-—com tal con- 
ceito; tathã—de modo semelhante; te—elas; vikrtaih saha—associação 
com esses diferentes elementos, provenientes da totalidade da energia 
“material; nana-viryah—1odo elemento é repleto de diferentes energias; 
prthak—separado; bhütüh—tornando-se; viràjam—toda a manifes- 
tação cósmica; janayanti—criam; hi—na verdade; sannipatya—de- 
vido à associação com a energia espiritual; samutpádya—após ser 
criada; dr$yante—aparecem; anugatüh—entraram nela; iva—como 
que; prak-—desde o começo, antes da criação desta manifestação 
cósmica; eva—na verdade; vidyamánatvat—devido á existéncia da 
Suprema Personalidade de Deus; na—não; tesam-—desses elementos 
materiais; iha-—no que se refere à criação; sambhavah—entrar teria 
sido possivel; evam—dessa maneira; bhavân—ó meu Senhor; buddhi- 
anumeya-laksanaih—pela verdadeira inteligência e por esses sintomas; 
grahyaih—com os objetos dos sentidos; gunaih—com os modos da 
natureza material; san api—embora em contato; tat-guna-agrahah — 
não sois tocado pelas qualidades materiais; anavrtatvat-—por estar- 
des situado em toda parte; bahih antaram—dentro do externo e do 
interno; na te—nada disso se aplica a Vós; sarvasya—de tudo; sarva- 
âtmanah-—sois a raiz de tudo; âtma-vastunah—tudo pertence a Vós, 
mas estais dentro e fora de tudo. 


TRADUÇÃO 
O mahat-tattva, a totalidade da energia material, é indiviso, porém, 
devido aos modos da natureza material, ele parece decompor-se 
em terra, água, fogo, ar e éter. Devido à energia vital [jiva-bhural, 
essas energias separadas combinam-se para tornar visível a manifes- 
tação cósmica, mas de fato, antes da criação do cosmo, a energia 
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total já está presente. Portanto, a totalidade da energia material na 
verdade nunca entra na criação. Do mesmo modo, embora sejais 
percebido por nossos sentidos devido à Vossa presença, não podeis 
ser percebido pelos sentidos, nem experimentado pela mente ou pala- 
vras [avàn-máànasa-gocara|. Com nossos sentidos, podemos perceber 
alguns objetos, mas não todos; por exemplo, podemos usar nossos 
olhos para ver, mas não para saborear. Consegiientemente, Vós estais 
além da percepção sensorial. Embora entreis em contato com os 
modos da natureza material, não sois afetado por eles. Sois o fator 
primordial em tudo, a Superalma onipenetrante e indivisa. Para 
Vós, portanto, não há externo ou interno, Jamais entrastes no ventre 
de Devaki; ao contrário, já existíeis ali. 


SIGNIFICADO 
Esta mesma compreensão é dada pelo próprio Senhor no Bhagavad- 
gità (9.4): 


mayà tatam idam sarvan 
Jjagad-avyakta-miirtinã 

mat-sthani sarva-bhütüni 
na câham tesv avasthitah 


“Sob Minha forma imanifesta, Eu penetro este Universo inteiro. 
Todos os seres estão em Mim, mas Eu não estou neles.” 

A Suprema Personalidade de Deus não é perceptível aos sentidos 
materiais grosseiros. Afirma-se que o nome, a fama, os passatem- 
pos, etc., do Senhor $ri Krsna não podem ser compreendidos através 
dos sentidos materiais. Ele Se revela somente a pessoas que, sob 
orientação adequada, ocupam-se em serviço devocional puro. Como 
se afirma no Brahma-sarmhitã (5.38): 


premárijana-cchurita-bhakti-vilocanena 
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti 


Pode:sempre ver a Suprema Personalidade de Deus, Govinda, dentro 
e fora de si aquele que desenvolve uma transcendental atitude amo- 
rosa para com Ele. Logo, Ele não é visível às pessoas em geral. 
Noacima mencionado verso do Bhagavad-gitã, portanto, se diz que, 
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ra seja onipenetrante, presente em toda parte, Ele não é conce- 
Ível pelos sentidos materiais. Mas na verdade, embora não possamos 
lO; tudo repousa nEle. Como se comenta no Sétimo Capítulo 
Bhagavad: , toda a manifestação cósmica material é apenas 
combinação de Suas:duas diferentes energias, a energia espiri- 
superior e a energia material inferior. Assim como o brilho do 
espalha-se por todo o Universo, a energia do Senhor espalha-se 
“por toda a criação, e tudo repousa nessa energia. 
“Todavia, ninguém deve concluir que, como Ele Se espalha por 
parte, Ele ficou sem existência pessoal. Para refutar esses argu- 
tos, o Senhor diz: “Eu estou em toda parte, e tudo está em 
im, mas mesmo assim situo-Me à parte.” Por exemplo, um rei li- 
à um governo que é uma mera manifestação da energia do rei; 
“os diferentes departamentos governamentais são simplesmente energias 
“do rei, e cada departamento repousa no poder do rei. Mesmo assim, 
se pode esperar que o rei esteja pessoalmente presente em cada 
departamento. Este é um exemplo grosseiro. Igualmente, todas as 
manifestações que vemos, e tudo o que existe, tanto neste mundo 
“material quanto no mundo espiritual, repousam na energia da Su- 
prema Personalidade de Deus. A criação ocorre através da difusão 
«de Suas diferentes energias, e, de acordo com o que se afirma no 
Bhagavad-gita, Ele está presente em toda parte através de Sua repre- 
“Sentação pessoal, a saber, as Suas diferentes energias. 
Pode-se argumentar que a Suprema Personalidade de Deus, que 
“ria toda a manifestação cósmica através de Seu simples olhar, não 
pode ficar dentro do ventre de Devaki, a esposa de Vasudeva. Para 
erradicar este argumento, Vasudeva: disse: ''Meu querido Senhor, 
não é muito espantoso que tenhais aparecido dentro do ventre de 
Devaki, pois a criação também foi feita dessa maneira. Estáveis dei- 
tado no Oceano Causal como Maha-Visnu, e através de Vossa respi- 
ração, inúmeros Universos passaram a existir. Então, entrastes em 
cada um desses Universos como Garbhodakasayi Visnu. Depois, 
voltastes a Vos expandir como Ksirodakasayi Visnu e entrastes nos 
corações de todas as entidades vivas e inclusive nos átomos. Portanto, 
Vosso ingresso no ventre de Devaki tem a mesma conotação. Pare- 
ce terdes entrado, mas simultaneamente sois onipenetrante. A partir 
de exemplos materiais, podemos entender o fato de terdes e não 
terdes entrado. A totalidade da energia material permanece intacta, 
mesmo após dividir-se em dezesseis elementos. O corpo material 
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não passa de uma combinação dos cinco elementos grosseiros — a 
saber, terra, água, fogo, ar e éter. Sempre que surge um corpo ma- 
terial, parece que esses elementos passaram a ser criados, mas na 
verdade, os elementos sempre existem, mesmo na ausência do corpo. 
Do mesmo modo, embora apareçais como uma criança no ventre 
de Devaki, também existis fora dele. Estais sempre em Vossa mora- 
da, todavia, podeis expandir-Vos simultaneamente em milhões de 
formas.” 

“Deve-se usar de muita inteligência para entender Vosso apareci- 
mento porque a energia material também emana de Vós. Sois a fonte 
que origina a energia material, assim como o sol é a fonte do brilho 
solar. O brilho solar não pode cobrir o globo solar; tampouco a 
energia material — sendo emanação Vossa — pode cobrir-Vos. Pa- 
receis estar nos três modos da energia material, mas na verdade, os 
três modos da energia material não Vos podem cobrir. Os filósofos 
altamente eruditos compreendem isto. Em outras palavras, embora 
pareçais estar dentro da energia material, jamais ficais encoberto 
por ela.” 

Conta-nos a interpretação védica que o Brahman Supremo mani- 
festa Sua refulgéncia e em conseqüéncia tudo fica iluminado. Pode- 
mos entender através do Brahma-samhitã que o brahmajyoti, ou a 
refulgência Brahman, emana do corpo do Senhor Supremo. E da 
refulgência Brahman, surge toda a criação. Também no Bhagavad- 
gitã afirma-se que o Senhor é o sustentáculo da refulgência Brahman. 
Originalmente, Ele é a causa primordial de tudo. Mas as pessoas 
menos inteligentes pensam que, ao vir a este mundo material, a Su- 
prema Personalidade de Deus aceita qualidades materiais. Essas con- 
clusões imaturas são feitas por pessoas menos inteligentes. 


VERSO 18 
q ara ca A 
ARA AA | 
fem 4 o: emi 
APA gar II Il 


ya atmano drsya-gunesu sann iti 
vyavasyate sva-vyatirekato 'budhah 
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vinanuvádam na ca tan manisitam 
samyag yatas tyaktam upüdadat puman 


Yah-—qualquer pessoa que; dtmanah—de sua própria identidade 
“verdadeira, a alma; drsya-gumesu-—entre os objetos visíveis, come- 
"gando com o corpo; san—estando situado nessa posição; iti—assim; 
"wyavasyate—continua a agir; sva- vyatirekatah—como se 0 corpo 
fosse independente da alma; abudhah—um patife; vina anuvüdam— 
sem o devido estudo analítico; na—nào; ca—também; (at—o corpo 
€ outros objetos visíveis; manisitam—tais considerações tendo sido 
discutidas; samyak-—plenamente; yatah—porque é um tolo; tyaktam — 
são rejeitadas; upadadat —aceita este corpo como realidade; pumân— 
uma pessoa. 





TRADUÇÃO 
Aquele que considera seu corpo visível, que é um produto dos 
três modos da natureza, como independente da alma não conhece 


a base da existência, e portanto é um patife. Quem é erudito rejei- 
ta essa conclusão porque se pode entender através de argumentação 
sensata que, sem base na alma, o corpo visível e os sentidos não 
feriam fundamento. Entretanto, embora sua conclusão seja rejeita- 
da, os tolos consideram-na real. 


SIGNIFICADO 

Sem o princípio básico da alma, o corpo não pode ser produzi- 
do: Os supostos cientistas empreenderam muitas tentativas de produ- 
air um corpo vivo em seus laboratórios químicos, mas ninguém foi 
exitoso neste intento porque, a menos que a alma espiritual esteja 
presente, não se pode fazer um corpo a partir de elementos mate- 
riais. Como os cientistas vivem absortos em teorias sobre a compo- 
sição química do corpo, desafiamos muitos cientistas a pelo menos 
fazerem um pequeno ovo. As substâncias químicas presentes nos 
ovos podem ser encontradas mui facilmente. Existe uma substância 
branca e uma substância amarela, cobertas por uma casca, e os cien- 
tistas modernos não deveriam sentir dificuldade alguma em reprodu- 
gir isto. Mas mesmo que conseguissem preparar esse ovo e o pusessem 
uma incubadora, esse ovo químico feito pelo homem não produ- 
ziria um pinto, visto que seria preciso a presença da alma, pois fica 
afastada a possibilidade de gue- uma combinação quimica produza 
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vida. Portanto, aqueles que pensam que a vida pode existir sem a 
alma são aqui descritos como abudhah, patifes tolos. 

Há também aqueles que rejeitam o corpo, considerando-o não- 
substancial. Eles estão na mesma categoria dos tolos. Não se pode 
nem rejeitar o corpo nem aceitá-lo como fundamental. A substância 
éa Suprema Personalidade de Deus, e tanto o corpo quanto a alma 
são-energias da Divindade Suprema, como o próprio Senhor descreve 
no Bhagavad-gità (7.4-5): 


bhümir àpo "nalo vàyuh 
kham mano buddhir eva ca 
ahankàra itiyam me 
bhinnã prakrtir astadhã 


apareyam itas ty anyam 
prakrtim viddhi me param 
Jiva-bhútam maháa-báho 
1 yayedam dháryate jagat 


“Terra, água, fogo, ar, éter, mente, inteligência e falso ego — juntos, 
todos esses oito elementos formam Minhas energias materiais extrín- 
secas. Mas além desta natureza inferior, ó Arjuna.de braços podero- 
sos, existe Minha energia superior, que consiste em todas as entidades 
vivas que lutam com a natureza-material e sustentam o Universo.” 

Assim como a alma, o corpo, portanto, tem relação com a Supre- 
ma Personalidade de Deus. Como ambos são energias do Senhor, 
nenhum deles é falso, porque provêm da realidade. Aquele que não 
conhece este segredo da vida é descrito como abudhah. De acordo 
com os preceitos védicos, aitadatmyam idarm sarvam, sarvam khalv 
idam brahma: tudo é o Brahman Supremo. Logo, tanto o'corpo 
quanto a-alma são Brahman, pois a matéria e o espírito emanam 
do Brahman, 

Desconhecendo as conclusões dos Vedas, algumas pessoas aceitam 
a natureza material como substância, e outras aceitam a alma espi- 
ritual como: substância, mas na: verdade Brahman é a substáncia. 
Brahman é a causa de todas as causas. Os ingredientes e a causa 
imediata deste mundo material manifesto são Brahman, e indepen- 
dentemente de Brahman não podemos manufaturar os ingredientes 
deste mundo. Ademais, visto que os ingredientes ea causa imediata 
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desta manifestação material são Brahman, ambos são verdade, satya; 
a expressão brahma satyam jagan mithya não é válida. O mundo 
não é falso. 

Os jhiânis rejeitam este mundo, e há os tolos que aceitam este 
imundo como realidade, e dessa maneira ambos se equivocam. Em- 
bora'o corpo não seja tão importante como a alma, não podemos 
dizer que ele seja falso. Entretanto, o corpo é temporário, e somente 
pessoas tolas e materialistas, que não têm conhecimento pleno a res- 
peito da alma, consideram o corpo temporário como realidade e 
'ocupam-se em decorá-lo. Ambos estes ardis — rejeição do corpo 
como falso e aceitação do corpo como tudo o que existe — podem 
ser evitados quando alguém se situa em plena consciência de Krsna: 
Se julgamos este mundo como falso, caimos à categoria de asuras, 
que dizem que este mundo é irreal, sem fundamento, e que não há 
menhum Deus controlando (asatyam apratistharh te jagad ahur ani- 
varam). Como se descreve no Décimo Sexto Capítulo do Bhagavad- 
gitã, esta conclusão é dos demônios. 


VERSO 19 


av afim ea 
APATIA O: MAS 


tvatto "sya janma-sthiti-samyamün vibho 
vadanty anihad agunad avikriyat 

tvayisvare brahmani no virudhyate 
tvad-asrayatvad upacaryate gunaih 


tvattah—são de Vossa Onipotência; asya-—de toda a manifestação 
cósmica; janma-—a criação; sthiti— manutenção; sariyaman—e ani- 
quilação; vibho—ó meu Senhor; vadanti—os eruditos estudiosos 
védicos concluem; anihãt—que não desempenhais esforço algum; 
agunãt—que não sois afetado pelos modos da natureza material; 
avikriyat —que sois imutável em Vossa posição espiritual; tvayi—em 
Vós; isvare—a Suprema Personalidade de Deus; brahmani—que 
sois o Parabrahman, o Brahman Supremo; no—náo; virudhyate—há 
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contradição; tvat-asrayatvat —por serem controladas por Vós; upa- 
caryate—as coisas acontecem automaticamente; gunaih—operadas 
pelos modos materiais. 


TRADUÇÃO 

Ó meu Senhor, os eruditos estudiosos védicos concluem que a 
criação, manutenção e aniquilação de toda a manifestação cósmica 
são realizadas por Vós, que não executais esforço algum, não sois 
afetado pelos modos da natureza material, e sois imutável em Vossa 
posição espiritual. Não há contradições em Vós, que sois a Suprema 
Personalidade de Deus, o Parabrahman. Porque os três modos da 
natureza material — sattva, rajas e tamas — estão sob Vosso con- 
trole, tudo ocorre automaticamente. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma nos Vedas: 


na tasya kãryam karanam ca vidyate 
na tat-samas càbhyadhikas ca drsyate 

parásya saktir vividhaiva $rúyate 
svabháavikt jñana-bala-kriya ca 


“O Senhor Supremo nada tem a fazer, e não há ninguém igual ou 
superior a Ele, pois tudo é feito natural e sistematicamente por 
Suas energias multifárias." (Svetasvatara Upanisad 6.8) A criação, 
manutenção e aniquilação são todas conduzidas pessoalmente pela 
Suprema Personalidade de Deus, e confirma isto o Bhagavad-gitã 
(mayâdhyaksena prakrtih siiyate sa-carâcaram). No entanto, em úl- 
tima análise, o Senhor não precisa fazer nada, e portanto Ele é nir- 
vikāra, imutável. Visto que tudo é feito sob Sua orientação, Ele é 
chamado srsti-kartã, o mestre da criação. Igualmente, Ele é o mestre 
da aniquilação. Quando o amo senta-se em um determinado lugar 
enquanto seus servos executam diferentes deveres, tudo o que os 
servos fazem acaba sendo atividade do amo, embora ele nada faça 
(na tasya kãryarn karanarh ca vidyate). As potências do Senhor são 
tão numerosas que tudo é feito mui ordenadamente. Portanto, natu- 
ralmente Ele fica quieto e não é diretamente o autor de coisa alguma 
deste mundo material. 
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VERSO 20 


qa frei amem 
Rufi mE aa quem: 1 
vo dd 
Fei ao uer senem Roll 


sa tvam tri-loka-sthitaye sva-mayaya 
bibharsi suklam khalu varnam àtmanah 

sargüya raktam rajasopabrmhitarn 
krsnam ca varnam tamasá janátyaye 


^sah tvam—Vossa Onipoténcia, que é a mesma pessoa, a Transcen- 

déncia; tri-loka-sthitaye—para manter os trés mundos, os sistemas 
planetários superior, intermediário e inferior; sva-mayayd—por Vossa 
energia pessoal (atma-mayaya); bibharsi—assumis; Suklam-—através 
da bondade a forma branca de Visnu; khalu—bem como; varnam— 
cor; dtmanah—da mesma categoria Vossa (visnu-tattva); sargaya— 
para a criacáo do mundo inteiro; raktam—a cor vermelha de rajo- 
guna; rajasa—com a qualidade da paixáo; upabrmhitam-—estando 
revestida; krsnam ca—e a qualidade da escuridão; varnam-—a cor; 
tamasã-— que está envolta em ignorância; jana-atyaye—para a destrui- 
ção final de toda a criação. 


TRADUÇÃO 
“Meu Senhor, Vossa forma é transcendental aos três modos mate- 
riais, todavia, para a manutenção dos três mundos, manifestais a 
bondade, assumindo a cor branca de Visnu; para a criação, que é 
revestida com a qualidade da paixão, apareceis vermelho; e no final, 
quando há necessidade de aniquilação, que é revestida de ignorân- 
cia, apareceis negro. 


SIGNIFICADO E 
Vasudeva orou ao Senhor: ““Sois chamado suklam. Suklam, ou 
“brancura”, é a representação simbólica da Verdade Absoluta porque 
não é afetada pelas qualidades materiais. O Senhor Brahmã é cha- 
mado rakta, ou vermelho, porque Brahmã representa as qualidades 
de paixão vistas na criação. A escuridão é confiada ao Senhor Siva 
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porque ele aniquila o cosmo. A criação, aniquilação e manutenção 
desta manifestação cósmica são conduzidas por Vossas potências, 
entretanto, nunca sois afetado por essas qualidades.”” Como se con- 
firma nos Vedas, harir hi nirgunah sãksat: a Suprema Personalidade 
de Deus sempre está livre de todas as qualidades materiais. Também 
se diz que as qualidades de paixão e ignorância não existem na pessoa 
do Senhor Supremo. 

Neste verso, as trés cores mencionadas — suk/a, rakta e krsna — 
nào devem ser entendidas literalmente, em termos daquilo que expe- 
rimentamos com nossos sentidos, mas sim como representantes de 
sattva-guna, rajo-guna e tamo-guna. Afinal de contas, às vezes vemos 
que um pato é branco, embora esteja em tamo-guna, o modo da ig- 
noráncia. Ilustrando a lógica chamada bakândha-nyãya, o pato é 
tão tolo que corre atrás dos testículos de um'touro, pensando que 
são um peixe pendurado' que será comido logo que cair. Assim, o 
pato sempre está em escuridão. No entanto, Vyasadeva, o compila- 
dor da literatura védica, é escuro, mas isto não significa que ele este- 
ja em tamo-guna; ao contrário, ele está na elevadíssima posição de 
sattva-guna, que ultrapassa os modos da natureza material. Às vezes, 
essa cores (Sukla-raktas tathã pitah) são usadas para designar os 
brahmanas, ksatriyas, vaisyas e Sadras. O Senhor Ksirodakasayi 
Visnu é célebre como possuidor de uma cor negra, o Senhor Siva é 
branco, e o Senhor Brahmã avermelhado, porém, de acordo com o 
que Srila Sanâtana Gosvami diz no Vaisnava-tosani-tika, a manifes- 
tação destas cores nada tem a ver com o que se menciona aqui. 

A verdadeira compreensão de sukla, rakta e krsna, é a seguinte. 
O Senhor sempre é transcendental mas para que haja a criação, Ele 
assume a cor rakta do Senhor Brahmã. O Senhor também ás vezes 
fica irado. Como Ele diz no Bhagavad-gitã (16.19): 


tàn aham dvisatah krürün 
samsáresu naradhamán 

ksipâmy ajasram asubhan 
asurisv eva yonisu 


**Aqueles invejosos e canalhas que são os mais baixos entre os homens, 
Eu os lanço no oceano da existência material, onde assumirão várias 
espécies de vida demoniaca.”” Para destruir os demônios, o Senhor 
fica irado, é portanto assume a forma do Senhor Siva. Em suma, 
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a Suprema Personalidade de Deus sempre está além das qualidades 
“materiais, e não devemos cair no erro de cultivar algum outro pensa- 
mento; devido à simples percepção sensorial. Deve-se entender a po- 
sição do Senhor através das autoridades, ou imahajanas.- Como se 
afirma no: Srimad-Bhagavatam (1.3.28):-ete camsa-kalah purisah 
krsnas tu bhagaván svayam. 





VERSO 21 
Rss RAR 1 


Ejea FRA RR 


tvam asya lokasya vibho riraksisur 
grhe 'vatirno "si mamakhilesvara 

rüjanya-samjRüsura-koti-yüthapair 
nirvyühyamáànà nihanisyase camüh 


f 
-tvam—N ossa Onipoténcia; asya—deste mundo; lokasya—especial- 
mente deste martya-loka, o planeta Terra; vibho—Ó Supremo; rirak- 
sisuh-—desejando proteção (da perturbação causada pelos asuras); 
grhe—nesta casa; avatirnah asi—aparecestes agora; mama—minha; 
akhila-isvara-—embora sejais o proprietário de toda a criação; rajanya- 
sarnjria-asura-koti-yatha-paih-—com milhões de demônios e seus se- 
guidores no papel de políticos e reis; nirvyühyamanah-—que estào 
se locomovendo de uma a outra parte, em todo o mundo; nihani- 
syase—matareis; camúh—os exércitos, parafernália, soldados e co- 
mitivas. 


TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, proprietário de toda a criação, aparecestes agora 
em minha casa, desejando proteger este mundo. Tenho certeza de 
que matareis todos os exércitos que se locomovem por todo o mundo 
sob a lideranca de políticos que se fazem passar por governantes 
ksatriyas, mas que de fato são demônios. Para a proteção do público 
inocente, eles devem ser mortos por Vós. 
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SIGNIFICADO 

Krsna aparece neste mundo com dois propósitos, paritranaya 
sadhúnám vinasaya:ca duskrtám: para proteger os inocentes devo- 
tos:religiosos do Senhor e aniquilar todos os asuras incultos e mal- 
educados, que desnecessariamente latem como cáes e lutam entre 
si em busca de poder político. Está dito que Kali-kale nama-rüpe 
krsna avatâra. O movimento Hare Krsna também é uma encarnação 
de Krsna sob a forma do santo nome (nãma-riipe). Todos aqueles 
que realmente temem os governantes' e políticos assúricos devem 
acolher esta encarnação de Krsna: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna 
Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare 
Hare. Então, poder-se-á ficar protegido dos incômodos trazidos pelos 
governantes assúricos. No presente momento, esses governantes são 
tão poderosos que, por bem ou por mal, arrebatam os postos gover- 
namentais mais elevados e, sob o pretexto de segurança nacional 
ou de alguma emergência, afligem um incontável número de pessoas. 
Então, um asura também derrota outro asura, mas o público continua 
a sofrer. Portanto,o mundo inteiro está numa condição precária, 
€ a única esperança é este movimento Hare Krsna. O Senhor Nrsirh- 
hadeva apareceu quando Prahlâda estava sendo excessivamente mal- 
tratado pelo seu pai assúrico. Devido a esses pais assúricos — isto 
é; 0s políticos governantes —, é muito difícil impulsionar o movi- 
mento Hare Krsna, porém, como Krsna agora apareceu em Seu 
santo nome por intermédio deste movimento, podemos cultivar a 
esperança-de que esses pais assúricos serão aniquilados e o reino 
de Deus estabelecido em todo o mundo. O mundo inteiro está agora 
repleto de muitos asuras disfarçados de políticos, gurus, sadhus, 
yogis e encarnações, e eles estão afastando o público em geral para 
bem longe da consciência de Krsna, que pode oferecer verdadeiros 
benefícios-à sociedade humana. 





VERSO 22 
o ER Al TÊ 
ta ceara gon | 
a asa qui anfii 
TARTA IRS 
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ayari tv asabhyas tava janma nau grhe 
srutvagrajáris te nyavadhit suresvara 

sa te "vataram purusaih samarpitam 

Srutvüdhunaivàbhisaraty udayudhah 


ayam-—este (patife); tu—mas; asabhyah--que nào é nem um pouco 
eivilizado (asura significa “incivilizado””, e sura, “civilizado”; tava— 
de Vossa Onipotência; janma-—o nascimento; nau—nosso; grhe— 
no lar; $rutva—após ouvir sobre; agrajan te—todos os irmãos nascidos 
"antes de Vós; nyavadhit—mortos; sura-isvara—ó Senhor dos suras, 
as pessoas civilizadas; sah—ele (o incivilizado Karnsa); re— Vosso; 
avatâram-—aparecimento; purusaih-—pelos seus comissários; samar- 
pitam-—sendo informado de; Srutvã-—após ouvir; adhuna-—agora; 
eva—na verdade; abhisarati—virá imediatamente; udâyudhah-—bran- 
dindo armas. 


-$ 





i TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, Senhor dos semideuses, após ouvir a profecia de 
que nasceríeis em nosso lar e o mataríeis, este incivilizado Karnsa 
matou muitos de Vossos irmáos mais velhos. Logo que seus comis- 
sários lhe contarem que aparecestes, ele virá imediatamente com 
armas para matar-Vos. 


SIGNIFICADO 

Kamsa é aqui descrito como asabhya, que significa “inciviliza- 
do” ou “muito odioso”, porque matou muitos filhos de sua irmã. 
Ao ouvir a profecia de que seria morto pelo oitavo filho dela, esse 
homem incivilizado, Karhsa, imediatamente preparou-se para matar 
na ocasião de seu casamento sua irmã inocente. Em troca de satisfa- 
ção dos seus sentidos, um homem incivilizado pode tomar qualquer 
atitude. Ele pode matar crianças, pode matar vacas, pode matar 
brahmanas, pode matar pessoas idosas; ele não tem misericórdia 
de ninguém. De acordo com a civilização védica, vacas, mulheres, 
crianças, anciãos e brâhmanas devem ser perdoados se cometerem 
erros. Mas os asuras, os homens incivilizados, não se importam com 
isto. No momento atual, a matança de vacas e a matança de crianças 
prosseguem irrestritamente, e portanto esta civilização não é absolu- 
tamente humana, e aqueles que conduzem esta civilização condenada 
são asuras incivilizados. 
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Esses homens incivilizados não vêem com bons olhos o movimento 
da consciência-de Krsna.'Como funcionários públicos, eles não hesi- 
tam em declarar que o canto do movimento Hare Krsna é um estor- 
vo, embora o Bhagavad-gitã diga claramente que satatarh kirtayanto 
mar yatantas ca drdhavratüh. De acordo com esse verso, é dever 
dos mahâtmãs cantar o mantra Hare Krsna e usar toda a sua habili- 
dade para tentar espalhá-lo mundo afora. Infelizmente, a sociedade 
está em situação tão incivilizada que existem pretensos mahátmas 
que estão dispostos a matar vacas e crianças e acabar com o movi- 
mento Hare Krsna: Exemplo dessas atividades incivilizadas é o fato 
de que há pessoas que fizeram oposição ao centro que o movimento 
Hare Krsna construía em Bombaim, o Terreno Hare Krsna. Assim 
como Karnsa não poderia matar o belo filho de Devaki e Vasudeva, 
a sociedade incivilizada, embora descontente com o avanço do mo- 
vimento da consciência de Krsna, não terá condições de sustá-lo. 
Entretanto, teremos de enfrentar muitas dificuldades, de muitas ma- 
neiras diferentes. Embora Krsna não pudesse ser morto, Vasudeva, 
como pai de Krsna, temia porque, em afeição, pensava que Karnsa 
viria imediatamente para matar seu filho. Do mesmo modo, embora 
o movimento da consciência de Krsna e Krsna não sejam diferentes 
e não haja asura algum que possa acabar com ele, ficamos com 
medo de que, a qualquer momento, os asuras acabem sustando este 
movimento em alguma parte do mundo. 


VERSO 23 


at mpra tar gaia 112311 


Sri-Suka uvaca 
athainam ütmajam viksya 
mahã-purusa-laksanam 
devaki tam upüdhavat 
karhsad bhitã suvismita 


Sri-Sukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; atha--após este 
oferecimento de orações por parte de Vasudeva; enam-—este Krsna; 
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"ütmajam-—filho deles; viksya—observando; mahd-purusa-laksanam— 
"eom todas as características da Suprema Personalidade de Deus, 
-Visnu; devaki—a màe de Krsna; tam—a Ele (Krsna); upadhavat— 
“ofereceu orações; karnsãt-—de Karnsa; bhita—tendo medo; su-vismi- 
“tâ--e também admirada de ver uma criança tão maravilhosa. 
e TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Em seguida, tendo observado que 
seu filho tinha todas as características da Suprema Personalidade 
de Deus, Devaki, que tinha muito medo de Kasa e estava deveras 
atônita, começou a oferecer orações ao Senhor. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra suvismitã, que significa “atónita”, é signi- 
ficativa. Devaki e seu esposo, Vasudeva, sabiam muito bem que seu 
filho era a Suprema Personalidade de Deus'e não poderia ser morto 
por Karnsa, porém, devido à afeição, à medida que pensavam nas 
atrocidades anteriores de Kamsa, ambos temiam: simultaneamente 
“que Krsna fosse morto: É por isso que se usou a palavrá suvismità. 
Do mesmo modo, ficamos aturdidos, pensando se este movimento 
será eliminado pelos asuras ou continuará a avançar sem temor. 


VERSO 24 
ATAR 
wd qd qq ar 
sw da A | 
a ei amar AER URB 
Sri-devaky uvaca 
rüparn yat tat pràhur avyaktam adyarh 
brahma jyotir nirgunara nirvikaram 
satta-matrarn nirvisesarm niriham 
sa tvam sãksãd visnur adhyatma-dipah 


Sri-devaki uvaca-—Sri Devaki disse; rpam-—forma ou substância; 
at tat-—porque Vós sois a própria substância; prahuh-—às vezes 
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sois chamado; avyaktam-—imperceptível aos sentidos materiais (atah 
sSri-krsna-namâdi na bhaved grahyam indriyaih); âdyam-—sois a causa 
original; brahma-—sois conhecido como Brahman; jyotih—luz; nir- 
gunam—sem qualidades materiais; nirvikãram—sem mudanças, a 
mesma forma de Visnu perpetuamente; sattã-mãtram-—a substância 
original, a causa de tudo; nirvisesam—estais presente em toda parte 
como Superalma (dentro do coração de um ser humano e dentro 
do.coragáo de um animal, a mesma substância está presente); ni- 
riham—sem desejos materiais; sah—esta Pessoa Suprema; tvam— 
Vossa: Onipotência; saksãt-—diretamente; visnuh-—Senhor Visnu; 
adhyatma-dipah—a luz de todo o conhecimento transcendental (co- 
nhecendo-Vos, conhece-se tudo: yasmin vijñáte sarvam evam vijña- 
tam bhavati). 





TRADUÇÃO 

Sri Devaki disse: Meu querido Senhor, existem diferentes Vedas, 
alguns dos quais Vos descrevem como imperceptível às palavras e 
à mente, No entanto, sois a origem de toda a manifestação cósmi- 
ca. Sois o Brahman, o maior de tudo, pleno de refulgéncia como o 
Sol. Não tendes causa material, não sofreis mudanças ou modifica- 
ções, e não tendes desejos materiais. Por isso, os Vedas dizem que 
sois a substância. Portanto, meu Senhor, sois diretamente a origem 
de todas as afirmações védicas, e compreendendo-Vos, todos podem 
gradualmente passar a compreender tudo. Sois diferente da luz do 
Brahman e do Paramátma, entretanto, não sois diferente deles. Tudo 
emana de Vós. Na verdade, sois a causa de todas as causas, o Senhor 
Visnu, a luz de todo o conhecimento transcendental. 


SIGNIFICADO 

Visnu é a origem de tudo, e não há diferença entre o Senhor Visnu 
e o Senhor Krsna porque ambos são visnu-tarttva. Através do Rg 
Veda entendemos que or:tad visrioh paramam padam: a substância 
original é o Senhor Visnu onipenetrante, que também é Paramátmà 
e o Brahman refulgente. As entidades vivas também são partes inte- 
grantes de Visnu, o qual tem várias energias (parasya saktir vividhaiva 
Srüyate svabhavikt jriana-bala-kriya ca). Visnu, ou Krsna, portanto 
é tudo. No Bhagavad-gitã (10.8), o Senhor Krsna diz que aharn sar- 
vasya prabhavo mattah sarvari pravartate: **Eu sou a fonte de todos 
os mundos; espirituais «e materiais. Tudo emana de Mim.” Logo, 
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é a causa da qual tudo se origina (sarva-karana-karanam). 
à ido Visnu Se expande em Seu aspecto onipenetrante, deve-se 


“Aham adir hi devanam: Ele é a origem de Brahma, Visnu e Mahes- 
vara, e deles manifestam-se muitos outros semideuses. Portanto, 
no Bhagavad-gitã (14.27), Krsna diz que brahmano hi pratisthaham: 
“O Brahman repousa em Mim.” O Senhor também diz: 


ye py anya-devatá-bhakta 
yajante sraddhayanvitah 

te "pi mám eva kaunteya 
yajanty avidhi-pürvakam 


“Tudo o que um homem acaso sacrifique a outros deuses, ó filho 
de Kunti, com efeito destina-se unicamente a Mim, mas é oferecido 
sem compreensão verdadeira.” (Bg. 9.23) Existem muitas pessoas 
que adoram diferentes semideuses, considerando todos eles como 
deuses separados, mas isto eles de fato não o são. O fato é que todos 
os semideuses, e todas as entidades vivas, são partes integrantes de 
Krsna (mamaivamso jiva-loke jiva-bhütah). Os semideuses também 
estão na categoria de entidades vivas; eles não são deuses indepen- 
dentes. Mas os homens cujo conhecimento é imaturo e contamina- 
do pelos modos da natureza material adoram vários semideuses, 
de acordo com sua inteligência. Logo, o Bhagavad-gitã repreende-os 
(kamais tais tair hrta-¡nanah prapadyante “nya-devatah). Porque 
não têm inteligência e não são muito avançados e não ponderaram 
adequadamente a verdade, eles prestam adoração a vários semideu- 
ses ou especulam de acordo com várias filosofias, tais como a filosofia 
máyavada. 

Krsna, Visnu, é a verdadeira origem de tudo, Como se afirma 
nos Vedas, yasya bhasa sarvam idam vibhati. A Verdade Absoluta 
ésubseqiientemente descrita no Srimad-Bhagavatam (10.28.15) como 
satyam jñanam anantam yad brahma-jyotih sanatanam. O brahma- 
jyoti é sanâtana, eterno, no entanto, ele depende de Krsna (brah- 
mano hi pratisthaham). O Brahma-sarmhita afirma que o Senhor é 
onipenetrante. Andântara-stha-paramânu-cayântara-stham: Ele está 
dentro deste Universo, e está dentro do átomo como Paramãtmã. 
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Yasya prabha prabhavato jagad-anda-koti-kotisv asesa-vasudhadi- 
vibhüti-bhinnam: o: Brahman também não é independente dEle, 
Portanto, tudo o que um filósofo acaso descreva acaba sendo Krsna, 
ow o Senhor Vişņu (sarvar khalv. idan brahma, param: brahma 
param dhāma pavitra parama bhaván). De acordo com os dife- 
rentes graus de compreensão; o Senhor Visnu é descrito de diferentes 
maneiras, mas de fato Ele é a origem de tudo. 

Como era uma devota imaculada, Devaki pôde entender que o 
próprio Senhor Visnu aparecera como seu filho. Portanto, após as 
orações de Vasudeva, Devaki ofereceu suas orações. Ela estava muito 
amedrontada com as atrocidades de seu irmão. Devaki disse: “Meu 
querido Senhor, Vossas formas eternas, tais como Narãyana, Senhor 
Ráma, Sesa, Varáha, Nrsimha, Vámana, Baladeva e milhões de en- 
carnações semelhantes que emanam de Visnu, sáo descritas na litera- 
tura védica como originais. Sois original porque todas as formas 
em que encarnais estão fora desta criação material. Vossa forma 
existia antes de que esta manifestação cósmica fosse criada. Vossas 
formas'são eternas e onipenetrantes. Elas são auto-refulgentes, imu- 
táveis e náo contaminadas pelas qualidades materiais. Tais formas 
eternas são sempre cognoscitivas e plenas de bem-aventurança; elas 
estão situadas em bondade transcendental e sempre se ocupam em 
diferentes passatempos. Não Vos limitais a apenas uma forma espe- 
cífica; todas essas formas eternas e transcendentais são auto-suficien- 
tes. Segundo entendo, sois o Supremo Senhor Visnu.” Podemos 
concluir, portanto, que o Senhor Visnu é tudo, embora Ele também 
seja diferente de tudo. Isto é filosofia acintya-bhedabheda-tattva. 


VERSO 25 
qu dm fumam 
ad mag | 
EU MOI EE 
A ASA RAN 
naste loke dvi-parárdhavasane 
maha-bhütesv adi-bhütam gatesu 


vyakte "vyaktam kàla-vegena yate 
bhavàn ekah sisyate 'Sesa-samjñah 


'erso 25] O nascimento do Senhor Krsna 


“ naste—após a aniquilação; loke—da manifestacáo cósmica; dvipa- 
rârdha-avasâne—após milhões e milhões de anos (a vida de Brahma); 
mahã-bhiitesu—quando os cinco elementos primários (terra, água, 
fogo, ar e éter); adi-bhitam gatesu—entram nos elementos sutis da 
percepção sensorial; vyakte--quando tudo manifesto; 
mo imanifesto; kala-vegena—pela forga do tempo; yate—entr: 


“vân—Vossa Onipotência; ekah-—único; Sisyate—permanece; asega- 


sarhjfiah—o mesmissimo, mas com nomes diferentes. 


l TRADUÇÃO 

-Após milhões de anos, no momento da aniquilação cósmica, quando 
tudo, manifesto e imanifesto, é aniquilado pela força do tempo, os 
cinco elementos grosseiros entram na concepção sutil, e as catego- 
rias manifestas entram na substância imanifesta. Nessa ocasião, per- 
maneceis apenas Vós, e sois conhecido como Ananta Sesa-nága. 


tis SIGNIFICADO 

~ No momento da aniquilação, os cinco elementos grosseiros — 
terra, água, fogo, ar e éter — entram na mente, inteligência e falso 
ego (ahankára), e toda a manifestação cósmica entra na energia es- 
piritual da Suprema Personalidade de Deus, que permanece sozi- 
nho como a origem de tudo. O Senhor, portanto, é conhecido como 
Sesa-nàga, como Ádi-purusa e por muitos outros nomes. 

Devaki, portanto, orou: “Após muitos milhões de anos, quando 
o Senhor Brahmã chega ao fim de sua vida, ocorre a aniquilação 
da manifestação cósmica. Naquele momento, os «cinco elementos 
— a saber, terra, água, fogo, ar e éter - entram no mahat-tattva. 
Por sua vez, devido à força do tempo, o mahat-tattva entra na tota- 
lidade da energia material imanifesta; a totalidade da energia mate- 
rial entra no pradhána energético, e o pradhána entra em Vós. Logo, 
após a aniquilação de toda a manifestação cósmica, permaneceis so- 
zinho com Vosso nome, forma, qualidade e parafernália transcen- 
dentais.” 

“Meu Senhor, ofereço-Vos minhas'respeitosas reverências porque 
sois o controlador da energia total imanifesta, e o reservatório últi- 
mo da natureza material. Meu Senhor, toda a manifestação cósmica 
está sob a influência do tempo, começando com a fração de um se- 
gundo até a duração de um ano. Todos agem sob Vossa direção. 
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Sois o controlador original de tudo é o reservatório de todas as ener- 
gias potentes. 
VERSO 26 


asi aa isa 
ereção dm fis] 
xd cy ARIA IÀ IAI 


yo 'yam kálas tasya te 'vyakta-bandho 
cestàm Ghus cestate yena visvam 
nimesadir vatsarânto mahiyârs. 
tar tvesünam ksema-dhüma prapadye 


yah—aquilo que; ayam—isto; kalah—tempo (minutos, horas, se- 
gundos); tasya—dEle; te—de Vós; avyakta-bandho—ó meu Senhor, 
sois O inaugurador do imanifesto (o mahar-tattva ou prakrti origi- 
nais); cestâm-—tentativa ou passatempos; ahuh-—está dito; cestate— 
funciona; yena—pelo qual; visvam—toda a criação; nimesa-âdih-— 
começando com as diminutas partes do tempo; varsara-antah—até 
o limite de umano; mahiyan—poderoso; tam—a Vossa:Onipotén- 
cia; två isanam—a Vós, o controlador supremo; ksema-dháma—0 
reservatório de toda a prosperidade; prapadye—ofereço rendição plena. 


TRADUÇÃO 

Ó principiador da energia material, esta maravilhosa criação fun- 
ciona sob o controle do tempo poderoso, que se divide em segundos, 
minutos, horas e anos. Este elemento tempo, que se estende por 
muitos milhões de anos, é apenas outra forma do Senhor Visnu. 
Para executardes Vossos passatempos, agis como o controlador do 
tempo, mas sois o reservatório de toda a boa fortuna. Faço questão 
de oferecer minha plena rendição a Vossa Onipotência. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Brahma-samhita (5.52): 


yac=caksur esa savita sakala-grahanám 
raja samasta-sura-múrtir asesa-tejah 


Verso 21 O nascimento do Senhor Krsna 


yasyajñaya bhramati sarnbhrta-kala-cakro 
govindam üdi-purusar tam ahari bhajami 


“O Sol é o rei de todos os sistemas planetários e tem ilimitada po- 


" téncia de calor e luz. Adoro Govinda, o Senhor primordial, a Suprema 


Personalidade de Deus, sob cujo controle até mesmo o Sol, que é 
considerado o olho do Senhor, gira dentro de órbita fixa, o tempo 
eterno.” Embora vejamos como a manifestação cósmica é gigantesca 
e maravilhosa, ela está dentro dos limites de kala, o fator tempo, 
Esse fator tempo também é controlado pela Suprema Personalidade 
de Deus, como confirma o Bhagavad-gitã (mayadhyaksena prakrtih 
sñyate sa-carácaram). Prakrti, a manifestação cósmica, está sob o 
controle do tempo. Na verdade, tudo está sob o controle do tempo, 
mas este é controlado pela Suprema Personalidade de Deus. Logo, 
0 Senhor Supremo nào teme as investidas do tempo. O tempo é cal- 
culado de acordo com os movimentos do Sol (savitd). Cada minu- 
to, cada segundo, cada dia, cada noite, cada mês e cada ano do 
tempo podem ser calculados de acordo com os movimentos do Sol. 
Mas o Sol não é independente, pois está sob o controle do tempo. 
Bhramati sambhrta-kala-cakrah: o Sol move-se dentro de kala-cakra, 
a órbita do tempo. O Sol está sob o controle do tempo, e o tempo 
é controlado pela Suprema Personalidade de Deus. Logo, o Senhor 
não tem medo do tempo. 

O Senhor é aqui chamado de avyákta-banidhu, ou O inaugurador 
dos movimentos de toda a manifestação cósmica. Às vezes, à mani- 
festação cósmica é comparada à roda de um oleiro. Quando uma 
roda de oleiro está girando, quem a pôs em movimento? Foi O olei- 
ro, evidentemente, embora às vezes vejamos somente o movimento 
da roda e não vejamos o próprio oleiro. Portanto, o Senhor, que 
está por trás do movimento do cosmo, chama-Se avyakta-bandhu. 
Tudo está dentro dos limites do tempo, mas o tempo move-se sob 
a direção do Senhor, que portanto não está dentro dos limites im- 
postos pelo tempo. 


nel aequo: TERA 
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SRS MM AA 
ger AA great Ron 


martyo mrtyu-vyàla-bhitah palàyan 
lokün sarvàn nirbhayam nàdhyagacchat 
tvat-padabjam prapya yadrechayadya 
susthah sete mrtyur asmãd apaiti 


martyah—as entidades vivas que com certeza morrerão; mrtyu- 
vyala-bhitah—com.medo da serpente da morte; palayan—correndo 
(logo que vê uma- serpente; a pessoa foge, temendo a morte imedia- 
ta); /okân—a diferentes planetas; sarvan—todos; nirbhayam—deste- 
mor; na adhyagacchat—nào obtêm; tvat-pada-abjam—de Vossos 
pés de lótus; prapya--obtendo o refúgio; yadrechayã-—por acaso, 
por misericórdia de Vossa Onipotência e de Vosso representante, o 
mestre espiritual (guru-krpã krsna-krpã); adya-—presentemente; su- 
sthah—sendo imperturbáveis e. mentalmente equilibradas; sete— 
dormem; mrtyuh-—morte; asmãt-—dessas pessoas; apaiti—foge. 


TRADUCÁO 
Nem mesmo fugindo para qualquer planeta, ninguém neste mundo 
material jamais se libertou dos quatro princípios: nascimento, morte, 
velhice e doença. Mas agora que aparecestes, meu Senhor, a morte 
foge com medo de Vós, e as entidades vivas, tendo por Vossa mise- 
ricórdia obtido refügio a Vossos pés de lótus, dormem com plena 
paz mental. 


SIGNIFICADO 

Existem diversas categorias de entidades vivas, mas todos temem 
a morte. A meta máxima dos karmis é promoverem-se aos planetas 
celestiais superiores, onde a duração de vida é muito longa. Como 
se afirma no Bhagavad-gità (8.17), sahasra-yuga-paryantam ahar 
yad brahmano viduh: um dia de Brahma é igual a 1.000 yugas, e cada 
yuga consiste em 4.300.000 anos. Igualmente, a noite de Brahma 
dura 1.000 vezes 4.300.000 anos. Por este método, pode-se calcular 
o mês e o ano de Brahmã, mas mesmo Brahmã, que vive milhões 
e milhões de anos (dvi-parãrdha-kala), também tem de morrer. De 
acordo com os Sastras, yédicos, os habitantes dos sistemas planetários 


'erso 27] O nascimento do Senhor Krsna 


“superiores vivem 10.000. anos, e-assim-como se calcula que o dia 
Brahma equivale a 4.300.000.000 de nossos anos, um dia nos sis- 
planetários superiores é igual a 6 de nossos meses. Os karmis, 
“portanto, tentam promover-se aos sistemas. planetários superiores, 
imas isto não vai livrá-los da morte. Neste mundo material, todos, 
desde Brahma até a formiga insignificante, têm de morrer. Portanto, 
7 mundo chama-se martya-loka. Como: Krsnà diz no Bhagavad- 
«gita (8.16), abrahma-bhuvanül lokàh punar àvartino."rjuna: enquanto 
alguém estiver dentro deste mundo material, seja em Brahmaloka ou 
em qualquer outro /oka dentro deste Universo, ele terá de submeter- 
se ao kala-cakra, ou seja, sujeitar-se a vidas e mais vidas (bhútva 
bhatvã praliyate). Mas se retornar à Suprema Personalidade de 
Deus (yad gatvà na nivartante); ele nào precisará reingressar nos li- 
mites do tempo. Portanto, os devotos que-se refugiaram nos pés 
de lótus do Senhor Supremo podem dormir mui pacificamente com 
esta garantia dada pela Suprema Personalidade de Deus. Como se 
confirma no Bhagavad-gita (4.9), tyaktva deharh punar janma naiti: 
após abandonar o corpo atual, o devoto que entende Krsna como 
Ele é não precisa retornar a este mundo material. 

A posição constitucional da entidade viva é a eternidade (na ha- 
nyate hanyamâne sarire, nityah Sasvato:'yam): Toda entidade viva é 
eterna. Porém, por ter caído neste mundo material, a pessoa vagueia 
dentro do Universo, mudando continuamente de um corpo a outro. 
Caitanya Maháprabhu diz: 

i brahmânda bhramite kona bhagyavân jiva 
in guru-krsna prasade paya bhakti-lata-bija 
n (Ce Madhya 19.151) 


Todos estão a vagar para as regiões superiores e inferiores deste 
Universo, mas aquele que é assaz afortunado entra em contato com 
a consciência de Krsna-através da misericórdia do mestre espiritual, 
e adota o caminho do serviço devocional. Então, fica-lhe garantida 
à vida eterna, sem medo da morte. Quando Krsna aparece, todos 
se livram. do. medo da.morte, no entanto, Devaki sentia: **Ainda te- 
memos Karnsa, embora tenhais aparecido-como nosso filho.” Ela 
estava um tanto quanto confusa, não sabendo direito-o motivo por 
que deveria se deixar levar por esse sentimento, erecorreu ao Senhor, 
pedindo-Lhe que libertasse a ela e.a-Vasudeva desse medo. 
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Com relação a isto, pode-se notar que a Lua é um dos planetas 
celestiais. Sabemos através da literatura védica que quando alguém 
vai à-Lua recebe uma vida que dura dez mil anos, por intermédio 
da qual goza os frutos de suas atividades piedosas. Se nossos supos- 
tos cientistas estão indo à Lua, por que deveriam voltar para cá? 
Devemos indubitavelmente concluir que eles não foram à Lua. Para 
irà Lua, à pessoa deve qualificar-se com atividades piedosas. Então, 
ela poderá ir viver lá: Se alguém foi à Lua, por que teria retornado 
a este planeta, onde a vida tem curtíssima duração? 


VERSO 28 

a a Tugas 
aR aaa aeaf 1 

Ei AR tel am 


aa atan GB IRC 


sa tvam ghorüd ugrasenatmajàn nas 
trühi trastán bhrtya-vitrasa-hasi 

rüparn cedam paurusam dhyana-dhisnyam 
má pratyaksam máürisa-drsüm krsisthah 


sah—Vossa Onipoténcia; (vam—Vós; ghorat—terrivelmente feroz; 
ugrasena-atmajat—do filho de Ugrasena; nah—a nós; trahi—por 
favor, protegei; trastán—que temos muito medo (dele); bArtya-vi- 
trüsa-hà asi—sois naturalmente o destruidor do medo que há em 
Vossos servos; rüpam-—em Vossa forma de Visnu; ca—também; 
idam—esta; paurusam—como a Suprema Personalidade de Deus; 
dhyüna-dhisnyam— que é apreciada através da meditação; ma—não; 
pratyaksam--diretamente visível; marisa-dr$am-—aàqueles que vêem 
com olhos materiais; krsisthãh-—por favor, sede. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, visto que dissipais todo o temor sentido por Vossos 
devotos, peco-Vos que nos salveis e nos protejais do terrível medo 
produzido por Kamsa. Vossa forma de Visnu, a Suprema Personali- 
dade de Deus, é apreciada pelos yogís meditativos. Por favor, tornai 
esta forma invisível aqueles que vêem com olhos materiais. 


O nascimento do Senhor Krsna 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra dhyana-dhisnyam é significativa porque os 
Jyogis meditam na forma do Senhor Visnu (dhyanavasthita-tad-gatena 
"manasü pasyanti yam yoginah). Devaki pediu que o Senhor, que lhe 
“aparecera como Visnt, não manifestasse aquela forma, pois queria 
“ver o Senhor como uma criança comum, do jeito de uma criança 
"que é apreciada por pessoas que têm olhos materiais. Devakt queria 
ver se a Suprema Personalidade de Deus realmente aparecera ou se 
estava sonhando com a forma de Visnu. Se Karnsa viesse, pensava 
ela, ao ver a forma de Visnu ele imediatamente mataria a criança, 
mas se visse uma criança humana, poderia reconsiderar. Devaki 
temia Ugrasena-atmaja; isto é, ela não temia Ugrasena e seus par- 
ceiros, mas o filho de Ugrasena. Assim, ela pediu que o Senhor dis- 
sipasse aquele temor, uma vez que Ele sempre está disposto a proteger 
(abhayam) Seus devotos. “'Meu Senhor"”, rogou ela, ““peço-Vos que 
me salveis das mãos cruéis do filho de Ugrasena, Kamsa. Estou 
orando a Vossa Onipotência que, por favor, tire-me dessa condição 
temerosa porque sempre estais disposto a proteger Vossos servos.” 
No Bhagavad-gitã, o Senhor confirma esta afirmação ao garantir a 
“Arjuna: “Podes declarar ao mundo: Meu devoto jamais perecerá.'" 
“Enquanto orava ao Senhor pedindo redenção, mãe Devaki expres- 
sou sua afeição materna: **Entendo que esta forma transcendental 
geralmente é percebida pelos grandes sábios em suas meditações, 
mas continuo com medo porque, logo que perceba que aparecestes, 
Karnsa' procurará incomodar-Vos. Logo, peço que, por enquanto, 
Vos torneis invisível aos nossos olhos materiais.” Em outras pa- 
lavras, ela pediu que o Senhor assumisse a forma de uma criança 
comum. “A única razão que-me faz ter medo de meu irmào Karnsa 
é'o Vosso aparecimento. Meu Senhor Madhusüdana, Karisa pode- 
rá ficar sabendo que já nascestes. Portanto, peço-Vos que torneis 
imanifesta esta Vossa forma de quatro braços, que porta os quatro 
símbolos de Visnu — a saber, o búzio, o disco, a maça e a flor de 
lótus. Meu querido Senhor, ao se dar a aniquilação da manifestação 
cósmica, pondes todo o Universo dentro de Vosso abdômen; não 
obstante, por Vossa misericórdia imaculada, aparecestes em meu 
ventre. Fico surpresa de que, só para satisfazerdes Vossos devotos, 
imitais as atividades dos seres humanos comuns.” 

Devaki tinha tanto medo de Kamsa que não conseguia acredi- 
tar que Kamsa fosse incapaz de matar o Senhor Visnu, que estava. 
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pessoalmente presente. Devido à afeição materna, portanto, ela pediu 
que a Suprema Personalidade de Deus desaparecesse. Mesmo sabendo 
que, com o desaparecimento do Senhor, Kamsa iria afligi-la cada 
vez mais, pensando que a criança que havia nascido dela estivesse 
escondida em alguma parte, ela não queria que a criança transcen- 
dental fosse molestada e morta, Portanto, ela pediu ao Senhor Visnu 
que desaparecesse. Mais tarde, quando sofresse perseguição, ela pen- 
saria nEle dentro de sua mente. 


VERSO 29 


RA AL, RATA | 
añ ma aaa SI 


janma te mayy asau papo 
mà vidyàn madhusüdana 

samudvije bhavad-dhetoh 
kamsüd aham adhira-dhih 


Janma-—o nascimento; te—de Vossa Onipotência; mayi—em meu 
(ventre); asau—este Kamsa; pâpah-—extremamente pecaminoso; mã 
vidyãt--possa ser incapaz de entender; madhusiidana—ó Madhu- 
súdana; samudvije-—estou cheia de ansiedade; bhavat-hetoh-—devido 
ao Vosso aparecimento; karhnsãt--por causa de Karnsa, com quem 
tive experiência das piores; aham-—eu; adhira-dhih—tornei-me cada 
vez mais ansiosa. 


TRADUÇÃO 
Ó Madhusúdana, devido ao Vosso aparecimento, estou ficando 
cada vez mais ansiosa e com medo de Karsa. Portanto, por favor, 
fazei com que este pecaminoso Kamsa seja incapaz de compreender 
que nascestes de meu ventre. 


SIGNIFICADO 
Devaki dirigiu-se à Suprema Personalidade de Deus como Madhu- 
súdana. Ela estava inteirada de que o Senhor havia matado muitos 
demônios, tais como Madhu, que eram centenas e milhares de vezes 
mais: poderosos do que Karhsa, entretanto, devido à afeição pela 
criança transcendental, ela acreditava que Kamsa poderia matá-lO. 
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“Ao invés de pensar no poder ilimitado do Senhor, ela pensava no 
Senhor com afeição, e portanto pediu que a criança transcendental 


desaparecesse. 
VERSO 30 


Ia PRAT RA | 
TRAMA A ARA MR o 


upasamhara visvatmann 
ado rüpam alaukikam 

Sankha-cakra-gadà-padma- 
Sriyà justam catur-bhujam 


-upasarnhara—recolhei; visvatman—ó onipenetrante Suprema Per- 
“sonalidade de Deus; adah—esta; rüpam—forma; alaukikam—que 
mão é natural a este mundo; Sankha-cakra-gadá-padma—do búzio, 
disco, maga e lótus; $riya—com essas opuléncias; justam—decora- 
dos; catuh-bhujam—quatro bragos. 


TRADUÇÃO 
“ Ó meu Senhor, sois a onipenetrante Suprema Personalidade de 
Deus, e Vossa transcendental forma de quatro braços, portando o 
búzio, o disco, a maça e o lótus, não é natural a este mundo. Por 
favor, recolhei esta forma [e tornai-Vos tal qual uma criança humana 
matural para que eu possa esconder-Vos em algum lugar). 


SIGNIFICADO 

Devaki pensava em esconder a Suprema Personalidade de Deus 
e não em entregá-lO a Karnsa, como fizera com todos os seus filhos 
anteriores. Embora Vasudeva tivesse prometido entregar cada crian- 
ça a Kamsa, dessa vez ele queria quebrar sua promessa e esconder 
a criança em algum lugar. Mas devido ao aparecimento do Senhor 
nesta surpreendente forma de quatro braços, seria impossível escon- 
dé-1O. 

VERSO 31 


fd tia eat ft 
RR qev: GT MAM] 
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Rufi disi wm mms 
q quina fere R aa l3? 


visvari yad etat sva-tanau nisante 
yathàvakàsam purusah paro bhavan 

bibharti so "yam mama garbhago 'bhüd 
aho nr-lokasya vidambanari hi tat 


visvam—toda a manifestagáo cósmica; yat etat—contendo todas 
as criações móveis e inertes; sva-tanau—dentro de Vosso corpo; 
nisa-ante—no momento da devastação; yarhã-avakasam—refúgio 
em Vosso corpo sem dificuldade; purusah—a Suprema Personali- 
dade de Deus; parah—transcendental; bhavan—Vossa Onipoténcia; 
bibharti—mantém; sah—esta (Suprema: Personalidade: de Deus); 
ayam—esta forma; mama-—meu; garbha-gah-—entrou em meu ventre; 
abhút—assim aconteceu; aho—oh!; nr-lokasya—dentro deste mundo 
material de entidades vivas; vidambanam-—é impossível pensar em; 
hi—na verdade; tat—esta (classe de concepção). 


TRADUÇÃO 
No momento da devastação, todo o cosmo, contendo todas as 
entidades móveis e inertes, entra em Vosso corpo transcendental, 
onde é mantido sem dificuldade. Mas agora esta forma transcenden- 
tal nasceu de meu ventre. As pessoas não irão acreditar nisso, e eu 
cairei no ridículo. 


SIGNIFICADO 
Como se explica no Caitanya-caritâmrta, o serviço amoroso à 
Personalidade de Deus é de duas diferentes classes: aísvarya-pürna, 
cheio de opulência, e aisvarya-Sithila, sem opulência. O verdadeiro 
amor a Deus começa com aisvarya-Sithila, simplesmente com base 
no amor puro. 


premãnijana-cchurita-bhakti-vilocanena 
santah sadaiva hrdayesu vilokayanii 
yarn $yamasundaram acintya-guna-svarüpara 
govindam adi-purusam tam aham bhajâmi 
(Brahma-samhita 5.38) 


/erso 31] O nascimento do Senhor Krsna 


Os devotos puros, cujos olhos estão untados com o bálsamo de 
, amor, querem ver a Suprema Personalidade de Deus como 
“Syamasundara, Muralidhara, com uma flauta dançando em Suas 
“duas mãos. Esta é a forma com a qual entram em contato os habi- 
tantes de Vrndavana, todos os quais amam a Suprema Personalidade 
“de Deus como Syamasundara, e não como Senhor Visnu, Narayana, 
é adorado em Vaikuntha, onde os devotos admiram Sua opulên- 


“cia. Embora não esteja na plataforma de Vrndavana, Devaki está 


perto da plataforma de Vrndávana. Na plataforma de Vrndávana, 
a mãe de Krsna é mãe Yasoda, e nas plataformas de Mathurà e 
Dvaraka, a máe de Krsna é Devaki. Em Mathura e Dvaraka, «o 
“amor pelo Senhor está misturado com o apreço por Sua opulência, 
mas em Vrndavana, não há manifestação da opulência da Suprema 
Personalidade de Deus. 

Existem cinco fases de serviço amoroso à Suprema Personalidade 
de Deus — santa, dasya, sakhya, vatsalya e mádhurya. Devaki está 
na plataforma de varsalya. Ela queria relacionar-se com seu filho 


eterno, Krsna, naquela fase amorosa, e portanto ela queria que a 
Suprema Personalidade de Deus retraisse Sua opulenta forma de 
Visnu. Ao explicar este verso, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura 
esclarece este fato mui precisamente. 

Bhakti, bhagavân e bhakta não pertencem ao mundo material. 
Isto é confirmado no Bhagavad-gitã (14,26): 


mā ca yo 'vyabhicâárena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunán samatityaitán 
brahma-bhúyaya kalpate 


“Aquele que se ocupa nas atividades espirituais do serviço devocio- 
nal imaculado transcende imediatamente os modos da natureza ma- 
terial e eleva-se à plataforma espiritual.” Desde o: comecinho de 
seus empreendimentos em .bhakti, a pessoa situa-se.na plataforma 
transcendental. Vasudeva e Devaki, portanto, estando situados em 
um estado devocional inteiramente puro, estão além deste mundo 
material e não se sujeitam ao medo material. No mundo transcen- 
dental, entretanto, devido à devoção pura, também existe um con- 
ceito referente ao medo, mas que se deve ao amor intenso. 

Como se afirma no Bhagavad-gità (bhaktya mam abhijanati yavan 
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as câsmi tattvatah) e como se confirma no. Srimad-Bhàgavatam 
(bhaktyaham ekayà grühyah), sem bhakti, náo se pode entender a 
situação espiritual do Senhor. Bhakti pode ser considerada em. três 
etapas, chamadas gunī-bhūta; pradhānī-bhūta e kevala; e de acordo 
com. essas etapas, há trés divisdes, chamadas jñana, jñanamayT e 
rati; ou premā — isto é, conhecimento simples, amor misturado com 
conhecimento, e amor puro, Aquele que tem conhecimento simples 
percebe bem-aventurança transcendental sem variedade. Essa percep- 
ção-chama-se mãna-bhiiti.. Quando alguém chega à etapa de jriâna- 
mayi, compreende as opulências transcendentais; da: Personalidade 
de Deus. Mas quando se alcança amor puro, compreende-se a forma 
transcendental: do Senhor como Senhor Krsna ou Senhor Râma, 
Afinal, é isto o que se deseja. Especialmente em madhurya-rasa, a 
pessoa fica apegada á Personalidade de Deus: ($ri-vigraha-nistha- 
rüpádi). Então, começam as trocas amorosas entre o Senhor e o devoto. 

O significado especial de Krsna conservar uma flauta em Suas 
mãos em Vrajabhúmi, Vrndávana, é descrito como madhur?... vira- 
Jate. A forma do Senhor com uma flauta em Suas mãos é muito atra- 
tiva, e a pessoa que Se sente mais sublimemente atraída é Srimati 
Radharâni, Radhika. Ela desfruta da supremamente bem-aventurada 
associação de Krsna. Às vezes, as pessoas não podem entender porque 
o nome de Rádhikà não é mencionado no: Srimad-Bhãgavatam. 
Na verdade, entretanto, pode-se compreender Radhika através da 
palavra ãrâdhana, que indica que ela desfruta dos mais elevados in- 
tercâmbios amorosos com Krsna. 

Não desejando ser ridicularizada por ter dado à luz Visnu, Deva- 
ki queria o Krsna de duas mãos, e portanto pediu que o Senhor 
mudasse Sua forma. 

VERSO 32 


aana 
ao: an ar af 
aa ai mo atire IR 


sri-bhagavân uvãca 
tvam eva pürva-sarge 'bhüh 
prsnih svayambhuve sati 
tadayam sutapã nama 
prajüpatir akalmasah 


O nascimento do Senhor Krsna 


Sri-bhagavàn uvüca—a Suprema: Personalidade de Deus disse a 
Devaki; tvam—tu; eva—na verdade; púrva-sarge—em um milênio 
nterior; abhiih—te tornaste; prsnih—chamada Práni; svayambhu- 
o milênio de Svayambhuva: Manu; sati—ó pessoa castissima; 
dá—naquela época; ayam-—Vasudeva; sutapa—Sutapã; nâma— 
nome; prajapatin—um Prajápati; akalmasah—uma imaculada 

a piedosa. 


" TRADUÇÃO 
NY Suprema Personalidade de Deus respondeu: Minha querida 
“mãe, ó mulher castíssima, em teu nascimento anterior, no milênio de 


Svayambhuva, eras conhecida como Prsni, e Vasudeva, que era o 

“mais piedoso Prajápati, chamava-se Sutapã- 
E SIGNIFICADO 

EA Suprema Personalidade de Deus:deixou bem claro que Devaki 

se tornara Sua mãe somente agora; ao contrário, ela também 

ora Sua mãe anteriormente. Krsna é eterno, e eternamente Ele esco- 

um pai e uma mãe entre Seus devotos. Também noutra ocasião, 

Jevaki fora a mãe do Senhor e Vasudeva fora o pai do Senhor, e 

es chamavam-se Próni e Sutapã, Ao aparecer, a Suprema Persona- 

de Deus aceita Seus pai e mãe eternos; e eles aceitam Krsna 

como seu filho. Esse passatempo ocorre eternamente e portanto 

chama- -se nitya-lilã. Logo, não havia motivo: para surpresa ou ridi- 

Sularizacáo, Como o próprio Senhor confirma no Bhagavad-gitá (4.9); 





Janma karma ca me divyam 
evam yo vetti tattvatah 
tyaktva deham punar janma 

¿¿naiti mám eti so "rjuna 


"Aquele que conhece a natureza transcendental do Meu aparecimen- 
to e atividades, ao deixar:o corpo: nào volta a nascer neste mundo 
A rial, senão que alcança Minha morada eterna, 'ó Arjuna.” É 
através das autoridades védicas, e não da própria imaginação, que 
se deve procurar entender o aparecimento e o-desaparecimento da 
Suprema Personalidade. de. Deus. Aquele: que se deixa levar por 
suas imaginações referentes à Suprema Personalidade de Deus está 
condenado. 
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avajananti mam müdhà 
münusir tanum àsritam 
param bhavam ajànanto 
mama bhiita-mahesvaram 
(Bg. 9.11) 


O Senhor aparece como filho de Seu devoto através de Seu parari 
bhavam. A palavra bháva refere-se à fase de amor puro, que nada 
tem a ver com as atividades materiais. 


VERSO 33 


at à angra ama tm: 1 
Aaa Aa qui aq: 1331 


Yuvam vai brahmanadistau 
prajá-sarge yada tatah 
sanniyamyendriya-gramam 
tepüthe paramam tapah 


yuvam—Vós ambos (Pr$ni e Sutapá); vai—na verdade; brahma- 
ná adistau—ordenados pelo Senhor Brahma (que é conhecido como 
Pitamaha, o pai dos Prajapatis); praja-sarge—na criacáo de progé- 
nie; yadà—quando; tatah-—em seguida; sanniyamya—mantendo sob 
pleno controle; indriya-grümam.—os sentidos; tepathe—sübmetestes- 
vos; paramam-—a intensa; tapah—austeridade. 


TRADUÇÃO 
Quando ambos recebestes do Senhor Brahmã a ordem para pro- 


criardes, primeiramente vos submetestes a rigorosas austeridades, 
controlando vossos sentidos. 


à SIGNIFICADO 
Eis uma'instrugáo sobre como usar os sentidos para gerar uma 
prole. De acordo com os princípios védicos, antes de procriar, devem- 
se controlar plenamente os sentidos. Esse controle se dá através do 
garbhadhana-samskara. Na Índia, há uma grande campanha de con- 
trole da natalidade mediante vários processos mecânicos, mas o nas 
cimento não pode ser mecanicamente controlado. Como sé afirma 


3391 O nascimento do Senhor Krsna 


Y Bhagavad-gitá (13.9), janma-mrtyu-jara-vyadhi-duhkha-dosanu- 

šanam: nascimento, morte, velhice e doença na certa são as aflições 

jas do mundo material. As pessoas tentam controlar o nasci- 

ito, mas não são capazes de controlar a morte; e se alguém não 

controlar a morte, também não pode controlar o nascimento. 

m outras palavras, o controle artificial do nascimento não é mais 
factível do que o controle artificial da morte. 

" De acordo com a civilização védica, a procriação não deve ir de 
ontro aos princípios religiosos, e então a taxa de nascimentos será 
trolada. Como se afirma no Bhagavad-gita (7.11), dharmaviruddho 

bhatesu kamo 'smi: o sexo que não é contrário aos princípios reli- 


 glosos é uma representação do Senhor Supremo. As pessoas devem 


“ser instruídas a gerar bons filhos através de sarmskãras, começando 
com o garbhadhâna-sarnskãra; o nascimento não deve ser controlado 
por meios artificiais, pois isso produzirá uma civilização de animais. 
Se alguém seguir princípios religiosos, automaticamente praticará 
controle da natalidade porque quem tem' educação espiritual sabe 
os efeitos advindos do sexo são várias classes de misérias (bahu- 
hkha-bhaja). Aquele que é espiritualmente avançado não se entrega 


“a sexo descontrolado. Portanto, ao invés de serem forçadas a abster- 


se de sexo ou evitar gerar muitos filhos, as pessoas devem ser espiri- 
tualmente educadas, e isto redundará automaticamente em controle 
de natalidade. 

Se alguém está determinado a realizar avanço espiritual, não gera- 
rá um filho, a menos que consiga fazer deste um devoto. Como se 
afirma no Srimad-Bhagavatam (5.5.18), pitá na sa syât: ninguém 
deve tornar-se pai caso não seja capaz de proteger seu filho de mrtyu, 
0 caminho de nascimentos e mortes. Mas onde encontrar tal educa- 
ção? Um pai responsável jamais gera filhos à maneira dos cães e 
dos gatos. Ao invés de serem encorajadas a adotar meios artificiais 
de controle de natalidade, as pessoas devem instruir-se na conscién- 
cia de Krsna porque só então entenderão a responsabilidade que têm 
para com seus filhos. Caso alguém possa gerar filhos quë se tornem 
devotos e aprendam a escapar do caminho de nascimentos e mortes 
(mrtyu-sarnsãra-vartmani), não haverá necessidade de controle da 
natalidade. Nestas circunstâncias, deve-se encorajá-lo a gerar filhos. 
Os meios artificiais de controle da natalidade não tém' valor. Quer 
se jam gerados filhos ou nào, uma população de homens que são 
como cães e gatos nunca fará a sociedade humana feliz. Portanto, 
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é necessário que as pessoas eduquem-se espiritualmente para que, ao 
invés de gerarem filhos à maneira dos cães e dos gatos, elas subme- 
tam-se a austeridades para produzir devotos. Com isto, suas vidas 
serão exitosas. 


VERSOS 34-35 
IATA, l 
E MENTA 
ent naei 


fitara a l 
q rr RA RA 


varsa-vatâtapa-hima- 
gharma-kala-gunãn anu 

sahamanau $vasa-rodha- 
vinirdhüta-mano-malau 


Sirna-parnànilàhürav. 
upasântena cetasã 

mattah kamán abhipsantau 
mad-ürüdhanam ihatuh 


varsa—a chuva; váta—vento fustigante; àtapa—sol inclemente; 
hima-—4rio severo; gharma—calor; kala-gunán anu—de acordo com 
as mudangas das estagdes; sahamánau—suportando; $vasa-rodha— 
praticando yoga, controlando a respiração; vinirdhiita—as sujeiras 
acumuladas na mente foram inteiramente expurgadas; manah-malau— 
a mente tornou-se limpa, livre da contaminação material; sirna—re- 
jeitadas, secas; parna-—folhas das árvores; anila—e ar; aharau-—ali- 
mentando-vos. de; upasântena— pacífica; cetasi—com uma mente 
assaz controlada; mattah-—Minha; kaman abhipsantau—desejando 
pedir alguma bênção; mat—Minha; ãradhanam-— adoração; Thatuh — 
executastes. 


TRADUÇÃO 
Meus queridos pai e mãe, vós suportastes chuva, vento, sol forte, 
calor escaldante e frio severo, sofrendo toda classe de inconveniên- 
cias, de acordo com as diferentes estações. Praticando prânâyâma 


O nascimento do Senhor Krsna 


para através da yoga controlar o ar dentro do corpo, e alimentan- 
do-vos apenas de ar e das folhas secas que caíam das árvores, tiras- 
tes de vossas mentes todas as sujeiras. Desse modo, desejando uma 
bênção Minha, adorastes-Me com mente pacífica. 

7 

t SIGNIFICADO 

| Vasudeva e Devaki não obtiveram a Suprema Personalidade de 
“Deus como seu filho mui facilmente; tampouco a Divindade Suprema 
aceita qualquer pessoa como Seu pai e Sua mãe. Aqui, podemos 
ver como Vasudeva e Devaki obtiveram Krsna como seu filho eterno. 
Em nossas próprias vidas, para que possamos gerar bons filhos, é 
bom que sigamos os princípios indicados nesta passagem. Evidente- 
mente, não é possível: que todos obtenham: Krsna como seu: filho, 
“mas pelo menos podem-se obter bons filhos e filhas úteis à sociedade 
humana. No Bhagavad-gitã, afirma-se que, se os seres humanos não 
seguirem o caminho de vida espiritual, haverá um aumento- de popu- 
lação varna-sankara, população gerada como cães e gatos, e o mundo 
inteiro se tornará um inferno. Deixar de praticar a consciência de 
Krsna para simplesmente encorajar meios artificiais que impeçam 
o crescimento da população será fútil; a população aumentará, e 
constará de varna-sarkara, progénie indesejável. É melhor ensinar 
a população a não gerar filhos como cães e porcos, mas levando 
uma vida controlada. 

A vida humana não se destina a produzir cães ou porcos, mas à 
realização de tapo divyam, austeridade transcendental. Todos devem 
aprender a submeter-se a austeridade, tapasya. Embora talvez não 
seja possível alguém submeter-se a tapasya como a de Prni e Suta- 
på, os sSastras recomendam um método de tapasya-muito fácil de se 
realizar — o movimento de sankirtana. Ninguém conseguirá subme- 
ter-se a tapasya através da qual obtenha Krsna como seu filho, mas 
simplesmente cantando o mahã-mantra Hare Krsna (kirtanad eva 
Krsnasya), a pessoa tornar-se-á tão pura que ficará livre de toda a 
contaminação deste mundo material (mukta-sangah) e voltará ao 
lar, voltará ao Supremo (param vrajet). O movimento da consciên- 
eia de Krsna, portanto, está ensinando as pessoas a não adotarem 
meios que lhes propiciem felicidade artificial, mas a seguirem o ca- 
minho da verdadeira felicidade como prescrito nos sastras — o canto 
do mantra Hare Krsna — e aperfeiçoarem-se em todos os aspectos 
da existência material. 
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VERSO 36 


Za al aaa au 
farra rien: M 


evam vàm tapyatos tivram 
tapah parama-duskaram 

divya-varsa-sahasrüni 
dvàádaseyur mad-àtmanoh 


evam—dessa: maneira; vám-—para ambos; tapyatoh—executando 
austeridades; tivram-—muito rigorosas; tapah— austeridade; parama- 
duskaram —extremamente difícil de executar; divya-varsa-—anos celes- 
tiais, ou anos contados de acordo com o sistema planetário superior; 
sahasráni-—mil; dvadasa—doze; Iyuh— passaram-se; mat-átmanoh— 
simplesmente ocupados em consciéncia de Mim: 


TRADUÇÃO 
Assim, passastes doze mil anos celestiais realizando difíceis ativi- 
dades de tapasya em consciência de Mim [consciência de Krsna]. 


VERSOS 37-38 


A a gÀ | 
a aaa Aei aao agf faa: tall 
TRR AE AA ARA | 
fai a aria JA dial 


tadà vàm paritusto "ham 
amunã vapusanaghe 

tapasã Sraddhayã nityam 
bhaktyã ca hrdi bhavitah 


pradurâsarh varada-rad 
yuvayoh kàma-ditsaya 

vriyatam vara ity ukte 
mádrso vam vrtah sutah 


'érso 38] O nascimento do Senhor Krspa 


4 tada—entáo (após findarem-se doze mil anos celestiais); vam—=con- 
“vosco; paritustah aham—fiquei muito satisfeito; amund—com isto; 
“vapusa-—nesta forma de Krsna; anaghe—ó Minha querida e impecá- 
“vel mãe; tapasã-—pela austeridade; Sraddhaya-—pela fé; nityam—cons- 
“tantemente (ocupados); bhaktya—pelo servico devocional; ca—bem 
jo; hrdi—no âmago do coragáo; bhavitah—fixos (em determina- 
0); pradurasam—apareci diante de vós (da mesma maneira); vara- 
-rát—o melhor de todos os outorgadores de bênçãos; yuvayoh— 
; kama-ditsaya—desejando satisfazer o desejo; vrivatâm—pedi 
abrísseis vossas mentes; varah—para uma bênção; iti ukte— 
ido recebestes este pedido; mãdrsah—exatamente como Eu; vam — 
de ambos; vrtah—foi pedido; sutah—como Vosso filho' (queríeis 
"um filho exatamente como Eu). 
pi 
pue TRADUÇÃO 
Ó impecável mãe Devaki, após expirarem doze mil anos celestiais, 
nos quais, munidos de grande fé, devoção e austeridade, constante- 


mente Me contemplastes no âmago de vossos corações, fiquei muito 
satisfeito convosco. Como sou o melhor de todos os outorgadores 
de bênçãos, apareci nesta mesma forma de Krsna para pedir-vos 
que recebêsseis de Mim a bênção que desejásseis. Expressastes então 
o desejo de ter um filho exatamente como Eu. 


» SIGNIFICADO 

* Doze mil anos nos planetas celestiais não é um tempo muito longo 
para aqueles que vivem no sistema planetário superior, embora possa 
ser muito longo para aqueles que vivem neste planeta: Sutapã era 
filho de Brahma, e o Bhagavad-gitã (8.17) informa-nos que um dia 
de Brahmã é igual a muitos milhões dos anos com os quais estamos 
familiarizados (sahasra-yuga-paryantam ahar yad brahmano viduh). 
Devemos atentar no fato de que, para obter Krsna'como seu filho, 
a pessoa deve submeter-se a essas grandes austeridades. Se deseja- 
mos fazer com que a Suprema Personalidade de Deus venha a este 
mundo material e Se torne um de nós, será preciso executarmos 
grandes penitências, mas se desejamos voltar para Krsna (tyaktva 
deham punar janma naiti mam eti so 'rjuna), basta conhecé-IO e 
amá-1O. Basta termos amor, e poderemos mui facilmente voltar ao 
lar, voltar ao Supremo. Sri Caitanya Maháprabhu, portanto, declarou 
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que premã pum-artho mahán; o amor a Deus é o maior triunfo que 
se pode alcançar. 

Como já explicamos, na adoração ao Senhor existem três fases — 
jñána, jñanamayi e rati, ou amor. Sutapã e sua esposa, Prsni, prin- 
cipiaram suas atividades devocionais com base .no conhecimento 
pleno. Aos poucos, desenvolveram amor pela Suprema Personalidade 
de Deus, e quando este amor amadureceu, o Senhor apareceu como 
Visnu, embora Devaki Lhe pedisse então que assumisse a forma de 
Krsna.-Para aumentarmos nosso-amor pela Suprema; Personalidade 
de Deus, desejamos que o Senhor Se nos apresente numa forma de 
Krsna ou Râma. Podemos ocupar-nos em trocas amorosas especial- 
mente com Krsna. 

Nesta era, todos nós somos caídos, mas a Suprema Personalidade 
de Deus apareceu como Caitanya. Mahâprabhu para diretamente 
conceder-nos amor a Deus. Os associados de Sri Caitanya Mahaprabhu 
louvaram esta Sua atitude. Rupa-Gosvâmi disse: 

ist namo mahà-vadànyàya 
krsna-prema-pradàya te 
krsnàya krsna-caitanya- 
nàmne gaura-tvise namah 


Neste verso, Sri Caitanya Mahaprabhu é descrito como maha-vada- 
nya, a mais munificente das pessoas caridosas, porque Ele dá Krsna 
tão facilmente que pode aleancar Krsna quem simplesmente canta 
omahã-mantra Hare Krsna. Portanto, devemos tirar proveito desta 
bênção dada por Sri Caitanya Mahaprabhu, e quando, através do 
canto-do mantra Hare Krsna, limparmo-nos de todas as sujeiras 
(ceto-darpana-máàrjanam), seremos capazes de entender mui facil- 
mente que-Krsna é o único objeto de amor (Kirtanad eva krsnasya 
mukta-sangah param vrajet). 

Logo, ninguém. precisa submeter-se a rigorosas penitências. que 
levam muitos milhares-de anos; precisa-se apenas aprender a amar a 
Krsna e sempre ocupar-se em Seu serviço (sevonmukhe hi jihvadau 
svayam eva:sphuraty adah). Então, pode-se mui facilmente voltar 
ao'lar, voltar ao: Supremo. Se ao invés de nos deixarmos levar por 
algum propósito material, tal como ter um filho ou alguma outra 
ambição dessas, procurarmos voltar ao lar, voltar ao Supremo, nossa 
verdadeira relação com o-Senhor ficará patente e ocupar-nos-emos 
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ernamente'em nossa relação eterna. Cantando o mantra Hare 
Krsna, pouco a pouco desenvolvemos nossa relação eterna coma 
Suprema e com isto alcançamos a perfeição chamada svariipa- 

hi. Devemos tirar proveito desta bênção e voltar ao lar, voltar 
“Supremo: Srila Narottama' dása Thákura; portanto, 'canta que 
patita-pavana-hetu tava avatâra: Caitanya Mahaprabhu apareceu 
“Como uma encarnação para libertar todas as almas caídas como nós 
"t diretamente conceder-nos amor a. Deus. Devemos tirar proveito 
desta grande bênção outorgada pela magnífica Personalidade de Deus. 


o pO grato 
a asma d egt Err RS 


ob » ajusta-gramya-visayav 

or anapatyau ca dam-patr 

(nsi na vavrüthe "pavargam me 

gn ' mohitau deva-màyayà 
ajusta-gramya-visayau—para a vida sexual e gerar um filho como 

Eu; anapatyau— por nào possuírem filho; ca—também; dam-pati—es- 

poso e esposa; na—nunca; vavrathe—pedistes (alguma outra bênção); 

apavargam—para libertar-vos deste mundo; me—a Mim; mohitau— 

estando muito atraídos; deva-mayaya—pelo amor transcendental 

por Mim (desejando-Me como vosso amado filho). 


» TRADUÇÃO 

¿Sendo esposo e esposa, mas sempre sem filhos, fostes atraídos 
pelo desejo sexual, pois, por influência de devamayã, o amor trans- 
cendental, quisestes ter-Me como vosso filho. Portanto, nunca dese- 
jastes libertar-vos deste mundo material. 


SIGNIFICADO 
Desde a época de Sutapã e Pr$ni, Vasudeva e Devaki haviam sido 
dam-pati, esposo e esposa, e desejavam permanecer esposo e espo- 
sa para terem a Suprema: Personalidade de Deus como seu filho. 
Este apego foi provocado por influência de devamaya. Alguém que 
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ama Krsna como seu filho está seguindo um principio védico: Vasu- 
deva e Devaki jamais desejaram algo além de ter o Senhor como 
seu filho, entretanto, com este propósito, eles aparentemente deseja- 
ram viver como grhasthas comuns para praticarem vida sexual, Em- 
bora esta fosse uma atividade da potência espiritual, o desejo deles 
lembra o apego ao sexo existente na vida conjugal. Se alguém quer 
retornar ao lar, retornar ao Supremo, deve abandonar esses desejos. 
Isto é possível somente quando a pessoa desenvolve intenso amor 
pela Suprema Personalidade de Deus, Sri Caitanya Mahaprabhu diz: 


niskiricanasya bhagavad-bhajanonmukhasya 
püram param jigamisor bhava-sâgarasya 
(Cc. Madhya 11.8) 


Se alguém quer voltar ao lar, voltar ao Supremo, deve tornar-se nis- 
kiñicana, livre de todos os desejos materiais. Portanto, ao invés de 
desejar que o Senhor venha aqui ese torne seu filho, a pessoa deve 
procurar livrar-se de todos os desejos materiais (anyabhilasita-sanyam) 
e voltar ao lar, voltar ao Supremo, $ri Caitanya Mahaprabhu nos 
ensina em Seu Siksastaka: 


na dhanarh na janarh na sundarim 
kavitàm và jagad-isa kamaye 

mama janmani janmanisvare 
bhavatàd bhaktir ahaituki tvayi 


**Ó Senhor todo-poderoso, nào desejo acumular riqueza, nem dese- 
jo belas mulheres, tampouco: desejo grande número de seguidores. 
Quero apenas Vosso serviço devocional imotivado, nascimento após 
nascimento.” Ninguém deve pedir que o Senhor lhe satisfaça quaisquer 
desejos que tenham estigma material. 


VERSO 40 
TR Wf gal asa ai aee aaa | 
TE TT ai TAS goll 


gate mayi yuvam labdhva 
varam mat-sadrsam sutam 


O nascimento do Senhor Krsna 


gramyün bhogan abhurjatham 
yuvàm prapta-manorathau 


gate mayi—após Minha partida; yuvam—vós (esposo e esposa); 
“labdhva—após receberdes; varam-—a béncào de (ter um filho); mat- 
“sadrsam-—exatamente como Eu; sutam—um filho; grāmyān bhogân— 
“Ocupação em «sexo; abhuñjatham—desfrutastes de; yuvàm—vós 

n ; prüpta--tendo sido alcançado; manorathau—o resultado 
desejado de vossas aspiracóes. 





TRADUÇÃO 
“ Depois que recebestes essa bênção e Eu desapareci, ocupastes-vos 


- em sexo para terdes um filho como Eu, e satisfiz vosso desejo. 


d SIGNIFICADO 

De acordo com o dicionário sânscrito Amara-kosa, a vida sexual 
também chama-se grâmya-dharma, desejo material, mas na vida es- 
piritual este grâmya-dharma, ou o desejo material de sexo, não é 
muito apreciado. Se alguém tem algum vestígio de apego ao gozo 
material, consistindo em comer, dormir, acasalar-se e defender-se, 
ele não é niskiricana. Mas todos realmente devem ser niskificana. 
Portanto, todos devem estar livres do desejo de gerar filhos como 
Krsna através do gozo sexual. Isto é insinuado neste verso. 


VERSO 41 
AER A AU AA | 
at añ ad and ae ISA 


adrstvânyatamam loke 
Silaudarya-gunaih samam 

aham suto vàm abhavam 
prsnigarbha iti $rutah 


adrstvü—nào encontrando; anyatamam-—nenhuma outra pessoa; 
loke—neste mundo; sila-audarya-gunaih—com as qualidades trans- 
cendentais de bom caráter e magnanimidade; samam-—igual a vós; 
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aham—Eu; sutah—o filho; vâm—de vós ambos; abhavam—tornei- 
Me; prsni-garbhah—célebre por ter nascido de Próni; ¡ti—assim; 
srutah-—sou conhecido. 


TRADUÇÃO 
Como não encontrei nenhuma outra pessoa tão sublimemente ele- 
vada como vós em simplicidade e outras qualidades de bom cará- 
ter, apareci neste mundo como Prénigarbha, ou aquele que é célebre 
por ter nascido de Préni. 


SIGNIFICADO 
Em Tretà-yuga; o Senhor ápareceu como Prénigarbha. Srila Visva- 
nàátha Cakravarti Thàkura diz: prsnigarbha iti so. *yam tretà-yugà- 
vatãro laksyate. 


te à frend amaaa TA: NeR 


tayor vâm punar evāham 
adityâm asa kasyapat 

upendra iti vikhyàto 
vámanatvác ca vàmanah 


tayoh—de vós dois, esposo e esposa; vam—em vós ambos; punah 
eva—inclusive novamente; aham—Eu mesmo; adityám—no ventre 
de Aditi; asa—apareci; kasyapat—por intermédio do sêmen de Ka- 
syapa Muni; upendrah-—chamado Upendra; iti=assim; vikhyatah— 
célebre; vâmanatvãt ca—e por ser um anão; vamanah—Eu era co- 
nhecido como Vâmana. 


TRADUÇÃO 
No milênio seguinte, voltei a aparecer por intermédio de vós dois, 
que fostes Minha mãe, Aditi, e Meu pai, Kasyapa. Eu era conheci- 


do como Upendra, e por ser um anão, também era conhecido como 
Vamana: 
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VERSO 43 
CS Asi À AAA AYNA Al 
e aR NI 
trtiye "^smin bhave "ham vai. 
tenaiva vapusâtha vâm 


Jato bhüyas tayor eva 
satyam me vyührtam sati 





























——trtiye—pela terceira vez; asmin bhave—neste aparecimento (como 
Krsna); aham—Eu próprio; vai—na verdade; tena—com a mesma 
personalidade; eva—dessa maneira; vapusá-—com a forma; atha— 
como; vam-—de vós ambos; jatah—nascido; bhayah—novamente; 
tayoh—de vós ambos; eva-—na verdade; satyam-—aceitai como ver- 
dadeiras; me—Minhas; vyahrtam—palavras; sati—ó sumamente casta. 
d ¿© TRADUÇÃO 

- Ó mãe sumamente casta, Eu, a mesma personalidade, acabo de 
aparecer de vós como vosso filho, pela terceira vez. Aceitai minhas 
palavras como verdadeiras. 
ol 
n SIGNIFICADO 

bo. Suprema Personalidade de Deus escolhe uma mãe eum pai 
Be» possa nascer repetidas vezes. O Senhor primeiramente nasceu 
de Sutapa e Prsni, depois de Kasyapa e Aditi, e novamente dos mesmos 
pai e mãe, Vasudeva e Devaki. “Também em outros'aparecimen- 
tos”, disse o Senhor, “assumi a forma de uma criança comum sim- 
plesmente para tornar-Me vosso filho, de modo que pudéssemos 
reciprocar amor eterno." Jiva Gosvâmi explica este verso em seu 
Krsna-sandarbha, Nonagésimo Sexto Capítulo, onde ele comenta 
que, no verso-37, o Senhor.diz que amuna vapusa, significando 
“esta mesma: forma”. Em outras palavras, o Senhor disse a Deva- 
ki: “Desta vez, apareci sob Minha forma original, como Sri Krsna." 
Srila Jiva Gosvâmi afirma que as outras formas eram expansões 
parciais da forma original do Senhor, porém, devido ao intenso 
amor desenvolvido por Prsni e Sutapã, o Senhor apareceu de Deva- 
ki e Vasudeva manifestando plena opulência como: Sri Krsna. Neste 
verso; o Senhor: confirma: ‘“‘Sou-a mesma Suprema Personalidade 
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de Deus, mas como Sri Krsna, apareço em plena opulência.” Este 
é o significado das palavras renaiva vapusã. Ao mencionar o nas- 
cimento de Prsnigarbha, o" Senhor não disse renaiva vapusã, mas 
assegurou a Devaki que, no terceiro nascimento, a Suprema Persona- 
lidade de Deus, Krsna, havia aparecido, e não Sua expansão parcial. 
Prénigarbha e Vamana eram expansões parciais de Krsna, mas neste 
terceiro nascimento, o próprio Krsna apareceu. É esta a explicação que 
Srila Jiva Gosvami dá no Sri Krsna-sandarbha. 


VERSO 44 
aa al qi ARA A d 
ETA Rg smi RRA SA 11881 


etad vam darsitam ripam 
prág-janma-smaranàya me 

nànyathà mad-bhavam jnànam 
mart ya-lingena jàyate 


etat—esta forma de Visnu; vàm—a vós ambos; darsitam-—foi 
mostrada; rūpam—Minha: forma como a Suprema Personalidade 
de Deus com quatro mãos; prak-janma—de Meus aparecimentos 
anteriores; smaranáya-—simplesmente pará que pudésseis lembrar- 
vos; me=-Meu; na—náo; anyatha—de outro modo; mat-bhavam-— 
aparecimento de Visnu; jfinam-=este conhecimento transcendental; 
martya-lingena-—nascendo como uma criança humana;  Jüyate—surge. 


TRADUÇÃO 
Mostrei-vos esta forma de Visnu simplesmente para que pudésseis 
lembrar-vos de Meus nascimentos anteriores, se Eu aparecesse como 
uma criança humana comum não acreditaríeis que a Suprema Perso- 
nalidade de Deus, Visnu, realmente apareceu. 





SIGNIFICADO 
Não era preciso lembrar a Devaki que a Suprema Personalidade 
de Deus, o Senhor Visnu, aparecera-como seu filho; ela já aceitava 
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to. Entretanto, ela estava ansiosa, preocupada com o fato de que, 
“se os vizinhos ouvissem que Visnu aparecera como:seu filho, nenhum 
acreditaria nisto. Portanto, ela quis que o Senhor Visnu Se 
transformasse em uma criança humana. Por outro lado, o Senhor 
Supremo também estava ansioso, pensando que, se aparecesse como 
“uma criança comum, ela nào acreditaria que o Senhor Visnu havia 
“aparecido. Tais relacionamentos se' dão entre os devotos e o Senhor. 
O Senhor convive com Seus devotos exatamente como um ser huma- 
no, mas isto não significa que o Senhor'seja um dos seres humanos, 
embora esta seja a conclusão dos não-devotos (avajânanti mam 
miidha mânustr tanum àsritam). Os devotos conhecem -a Suprema 
Personalidade de Deus em quaisquer circunstâncias. Esta é a diferen- 
qa entre um devoto e um não-devoto. O Senhor diz que man-manã 
bhava mad-bhakto mad-yājī mā namaskuru: **Ocupa tua mente 
sempre em pensar em Mim, torna-te Meu devoto, oferece-Me reve- 
réncias e adora-Me.” O não-devoto não pode acreditar que, pelo 
simples fato de pensar em uma pessoa, alguém consiga libertar-se 
deste mundo material e voltar ao lar, voltar ao Supremo. Mas isto 
é verdade. O Senhor vem como um ser humano, e se alguém se 
apega ao Senhor, prestando-Lhe serviço amoroso, “sua promoção 
ao mundo transcendental está garantida. 








VERSO 45 


ga ni RA A AA | 
o o AN 


yuvam máàm putra-bhávena 
o brahma-bhavena casakrt 
t cintayantau krta-snehau 

yasyethe mad-gatim parám 


“puvam-—vós ambos (esposo e esposa); mám—a Mim; putra-bháve- 
na—como yosso filho; brahma-bhavena—sabendo que sowa Suprema 
Personalidade de Deus; ca—e; asakrt—constante; cintayantau—com 
este pensamento;-krta-snehau—lidando com amor e afeição; yāsye- 
the—ambos- obtereis; mat-gatim—Minha morada suprema; 
parâm—que é transcendental, além deste mundo material. 
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TRADUCAO 
Vós ambos, esposo e esposa, pensais constantemente em Mim como 
vosso filho, mas sabeis sempre que sou a Suprema Personalidade de 
Deus. Assim, pensando constantemente em Mim com amor e afeigáo, 
aleançareis a perfeigáo máxima — retornar ao lar, retornar ao Supremo. 


SIGNIFICADO 

Esta instrução que a Suprema Personalidade de Deus dá'a Seu 
pai e Sua máe, que estão eternamente relacionados com Ele, visa 
especialmente às pessoas ansiosas por retornar ao lar, retornar ao 
Supremo. Ninguém jamais deve ser como os não-devotos, que pensam 
que'a Suprema' Personalidade de Deus é um ser humano comum. 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, apareceu pessoalmente e 
deixou Suas instruções em benefício de toda a sociedade humana, 
mas os tolos e patifes pensam que: Ele é um ser humano comum e 
a troco'da satisfação dos seus sentidos deturpam as instruções do 
Bhagavad-gità. Praticamente todos aqueles que comentam o Bhaga- 
vad-gità interpretam-no para estimular-o gozo dos sentidos. Tornou- 
se especialmente uma moda que os eruditos e políticos modernos 
interpretem o Bhagavad-gità como se fosse algo fictício, e com suas 
interpretacóes erróneas eles estáo arruinando suas próprias carreiras 
e as carreiras dos outros. O movimento da consciência de Krsna, 
entretanto, está lutando contra este princípio segundo o qual Krsna 
é tido como uma pessoa fictícia'e aceita-se que não houve a Guerra 
de Kuruksetra, que tudo é simbólico, e que nada no Bhagavad-gita 
é verdade. Em qualquer caso, se alguém realmente deseja sair triun- 
fante, consegui-lo-á, lendo o texto do Bhagavad-gitã como ele é. 
Sri Caitanya Maháprabhu dá especial ênfase às instruções do Bhaga- 
vad-gitã: yâre dekha,târe kaha “krsna”-upadesa. Se alguém quer 
alcançar o sucesso máximo navida, deve aceitar o Bhagavad-gitã 
como é falado pelo Senhor Supremo. Aceitando o Bhagavad-gità 
dessa maneira, toda a sociedade humana pode tornar-se perfeita e feliz. 

Deve-se atentar no fato de que, como Vasudeva e Devaki se sepa- 
rariam de Krsna' quando Ele fosse levado a Gokula, a residência 
de Nanda'Mahārāja, o Senhor instruiu-lhes pessoalmente que deve- 
riam sempre pensar nEle-como seu filho e'como a Suprema Perso- 
nalidade de Deus. Isto os manteria 'em contato com Ele. Após onze 
anos, o Senhor retornaria'a Mathura para ser filho deles, e portanto 
a separação estava fora de cogitação. 
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VERSO 46 
aa sa 
ARRE rare | 
Reti: eret: eret qa spe: Ara: 118811 
srrsuka uvaca 
ity uktvasid dharis tüsnim 
bhagavân âtma-mãyayã 
pitroh sampasyatoh sadyo 
babhava prakrtah sisuh 


"érr-sukah uvaca—S$11 Sukadeva Gosvāmī disse; iti uktva-—após 
dar essas instruções; asti—permaneceu; harih—a Suprema Persona- 
lidade de Deus; tisnim-—silencioso; bhagavân—Senhor Visnu, a 
Suprema Personalidade de Deus; atma-mãyayã--agindo com Sua 
própria energia espiritual; pitroh sampasyatoh—enquanto Seu pai 


e Sua máe realmente O viam; sadyah—imediatamente; babhava— 
Ele tornou-Se; prakrtah-—como um ser humano comum; sisuh-= 
uma criança. 


E TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Após dar essas instruções a Seu pai e 
Sua mãe, a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, ficou calado. 
Diante deles, através de Sua energia interna, Ele então transformou- 
Se em uma criancinha humana. [Em outras palavras, Ele transfor- 
mou-Se em Sua forma original: krsnas tu bhagavàn svayam.] 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gitã (4.6), sambhavamy tma, 
māyayā: tudo o que é feito pela Suprema Personalidade de Deus é 
feito por Sua energia espiritual; a energia material nada Lhe impõe. 
Esta é a diferença entre o Senhor e as entidades vivas ordinárias. 
Os Vedas dizem: 
parasya Saktir vividhaiva $riyate 
svabhavikt jñana-bala-kriya ca 
(Svetasvatara Upanisad 6.8), 
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Para o Senhor, é natural não estar maculado por qualidades mate- 
riais, e como tudo está perfeitamente presente em Sua energia espiri- 
tual, logo que Ele deseja algo, isto acontece de imediato. O Senhor 
não é prákrta-sisu, uma criança deste mundo, porém, Sua energia 
pessoal deixava:em todos a impressão de que o era. As pessoas comuns 
talvez sintam dificuldade em aceitar o controlador supremo, Deus, 
como um ser humano porque se esquecem de que Ele pode fazer 
tudo através da energia espiritual (Atma-mayaya). Os incrédulos dizem: 
“De que maneira pode:o controlador supremo descer como um ser 
comum?” Esta classe de pensamento é materialista. Srila Jiva Go- 
svâmi diz que, a menos que aceitemos a energia da Suprema Perso- 
nalidade de Deus como inconcebível, situada além de tudo aquilo 
que-nossas palavras e mente possam conceber, não poderemos enten- 
der: o Senhor Supremo. Aqueles que duvidam de que a Suprema 
Personalidade de Deus possa advir como: ser humano e tornar-Se 
uma criança humana sãotolos que pensam que o corpo de Krsna 
é material, que Ele nasce e portanto também morre. 

O Srimad-Bhagavatam, Terceiro Canto, Quarto Capítulo, versos 
28 e 29, descreve Krsna deixando Seu corpo. Maharaja Pariksit per- 
guntou a Sukadeva Gosvàmi: “Quando todos os membros da dinas- 
tia Yadu finaram-se, Krsna também teve Seu decesso, e o único 
membro da família que permaneceu vivo foi Uddhava. Como isto 
foi possível?" Sukadeva Gosvámi respondeu que Krsna, através de 
Sua própria energia, destruiu toda a família e então tratou-de fazer 
Seu próprio corpo désaparecer. Com relação a isto, Sukadeva-Go- 
svami descreveu como o Senhor abandonou Seu corpo. Mas isto 
não foi à destruição: do corpo de Krsna; ao contrário, o Senhor Su- 
premo desapareceu através de Sua energia pessoal. 

Na verdade, o Senhor náo abandona Seu corpo, que é eterno, mas 
assim como Ele pode transformar Seu corpo da forma de Visnu 
para a de uma crianga humana comum, Ele pode transformar Seu 
corpo em qualquer forma que Lhe aprouver. Isto náo significa que 
Ele abandone Seu corpo. Através da energia espiritual, o Senhor 
pode aparecer em um corpo feito de madeira ou pedra. Ele pode 
transformar Seu corpo em qualquer coisa porque tudo é energia Sua 
(paràsya saktir vividhaiva srüyate). Como diz claramente o Bhagavad- 
gità (7.4), bhinnã prakrtir astadha: os elementos materiais são ener- 
gias separadas do Senhor Supremo. Mesmo que Se transforme na 
arca-miirti, a Deidade adorável, que vemos como pedra ou madeira, 
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FEle continua sendo Krsna. Logo, os sastras advertem que arcye 
visnauSila-dhir gurusu nara-matih. Aquele que pensa-que a Deidade 
adorada no templo é feita de madeira ou pedra, aquele que vé o guru 
vaisnava como um ser humano comum, ou aquele que se vale de 
sua concepção material para inferir que o vaisnava pertence a uma 
“gasta específica são nãraki, habitantes do inferno. A Suprema Perso- 
nalidade de Deus pode aparecer diante de nós em muitas formas, 
gomo bem Lhe aprouver;, mas devemos conhecer os fatos: janma 
Karma ca me divyam evam yo vetti tattvatah (Bg. 4.9). Seguindo 
as instruções de sâdhu, guru e sastra — as pessoas santas, o mestre 
espiritual e as escrituras autorizadas —, a pessoa pode entender 
Krsna, e então tornar sua vida exitosa, retornando ao lar, retornan- 
do ao Supremo. 





VERSO 47 


ma maria 
ai ra a aran | 

a aña qus 

TRAA TAAT NSI 


tatas ca Saurir bhagavat-pracoditah 
sutam samádaya sa sútika-grhat 

yadà bahir gantum iyesa tarhy aja 
ya yogamayajani nanda=jayayá 


tatah—em seguida; ca—na verdade; Saurih—Vasudeva; bhagavat- 
pracoditah—sendo instruido pela Suprema Personalidade de Deus; 
sutam—seu filho; samáadaya—carregando com muito cuidado; sah— 
ele; satika-grhat—da sala de maternidade; yada--quando; bahih 
gantum-—sair; ¡yesa—desejou; tarhi—naquele exato momento; aja— 
a energia transcendental, que também nunca nasce; ya—que; yoga- 
maya—é conhecida como Yogamaáya; ajani—nasceu; nanda-jayaya— 
da esposa de Nanda Maháraja. 





TRADUÇÃO 
Em seguida, exatamente quando Vasudeva, recebendo inspiração 
da Suprema Personalidade de Deus, estava a ponto de levar da sala 
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de parto a crianca recém-nascida, lá Yogamaya, a energia espiritual 
do Senhor, nasceu como filha da esposa de Maharája Nanda. 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura comenta que, juntamente 
coma energia espiritual, Yogamaya, Krsna apareceu simultaneamente 
como filho de Devaki e filho de Yasoda. Como filho de Devaki, 
primeiro Elé apareceu como Visnu, e porque Vasudeva não estava 
na posição de afeição pura por Krsna, Vasudeva adorou seu filho 
como 'Senhor Visnu. Yasoda, entretanto, satisfez seu filho Krsna 
sem entender Sua divindade. Esta éa diferença entre o Krsna filho 
de Yasodà e filho de Devaki. Isto é explicado por Visvanátha Cakra- 
varti, com base na autoridade do Hari-varhsa. 


VERSOS 48 — 49 


amo Emend 
mA E OA | 
zw mal: ña great 
RAE: Ilgel) 
T: FRÈ IGA TTA 
aaa aa: d 
€ a sana: 
SANA A Far AS ll 


tayá hrta-pratyaya-sarva-vrttisu 

c dvàh-sthesu pauresv api sayitesv atha 

dvaras ca sarvah pihitã duratyayã 
brhat-kapàtüyasa-kila-srrikhalaih 


tah krsna-vahe vasudeva agate 

svayam vyavaryanta yatha tamo raveh 
vavarsa parjanya upârnsu-garjitah 

seso “nvagãd vari nivarayan phanaih 
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taya—por influência de Yogamayã; hrta-pratyaya—privados de 
toda a sensação; sarva-vritisu—tendo todos os seus sentidos; dvah- 
'sthesu—todos os porteiros; pauresu api—bem como os outros mem- 


“bros da casa; sayitesu—dormindo mui profundamente; atha—quando 





Vasudeva tentou tirar'do confinamento seu filho'transcendental; 
dvarah ca—bem como as portas; sarvah—todas; pihitah—construí- 
“das; duratyayã-—muito firmes e rígidas; brhat-kapâta—e nos portões; 
ayasa-kila-Srikhalaih-—fortemente construídos 'com hastes de ferro 
€ fechadas com correntes de ferro; tâh—todos eles; krsna-váhe— 
segurando Krsna; vasudeve—quando Vasudeva; agare—apareceu; 
svayam—automaticamente;  vyavaryanta—escancararam-se; 
yatha—como; tamah—escuridáo; raveh—com: o'aparecimento do 
sol; vavarsa—derramaram chuva; parjanyah—as nuvens do céu; 
uparmsu-garjitah-—ressoando mui levemente e derramando uma chuva 
suave; 4esah-—Ananta-nága; amvagát—seguiu; 'vri—torrentes de 
chuva; nivarayan—contendo; phanaih-—estendendo Seus capelos. 


TRADUÇÃO 

Por influência de Yogamáya, todos os porteiros caíram em sono 
profundo, e seus sentidos ficaram incapazes de funcionar, e os outros 
habitantes da casa também adormeceram profundamente. Quando 
o Sol nasce, a escuridão automaticamente desaparece; do mesmo 
modo, quando Vasudeva apareceu, as portas, estando fechadas com 
fortes travas e correntes de ferro, ubriram-se automaticamente. Visto 
que trovões e chuva eram mansamente produzidos pelas nuvens do 
céu, Ananta-nãga, uma expansão da Suprema Personalidade de 
Deus, seguiu Vasudeva desde a porta, estendendo Seus capelos para 
proteger Vasudeva e a criança transcendental. 


SIGNIFICADO 
Sesa-nága é uma expansão da Suprema-Personalidade de Deus 
cuja ocupação consiste em servir ao Senhor com toda a parafernália 
necessária. Quando Vasudeva carregava a criança, Sesa-nãga veio 
servir ao Senhor e protegê-lO do aguaceiro que caía. 


VERSO 50 


A aaa TA 
AE hon 
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airada a Mo! 


maghoni varsaty asakrd yamanuja 
gambhira-toyaugha-javormi-phenila 
bhayanakavarta-Satakula nadi 
mãrgam dadau sindhur iva sriyah pateh 


maghoni varsati—devido à chuva que o Senhor Indra enviava; 
asakrí—constantemente; yama-anujd—o rio Yamuna, que é conside- 
rado.a irmà cagula de Yamaràja; gambhira-toya-ogha—das águas 
bem profundas; java—pela forga; úrmi—pelas ondas; phenila—cheias 
de espuma; bhayanaka—revoltas; avarta-sata-—pelas ondas que re- 
demoinhavam; àkulà—agitado; nadi—o. rio; mãrgam-—passagem; 
dadau— deu; sindhuh iva—como o oceano; sriyah pateh—ao Senhor 
Rámacandra, o esposo da deusa Sitá. 


TRADUÇÃO 
Devido à constante chuva enviada pelo semideus Indra, o rio Ya- 
muná transbordou, e suas águas espumavam, formando ondas que 
redemoinhavam. Porém, assim como o grande Oceano Índico ante- 
riormente dera passagem ao Senhor Ràmacandra, permitindo que 
Ele construísse uma ponte, o rio Yamuná deu passagem a Vasudeva 
e permitiu que ele o atravessasse. 


VERSO 51 
aami eta a 
MA AAA AT d 
ad ara Fa a 
amma. gadem llli 


nanda-vrajam saurir upetya tatra tan 
gopün prasuptün upalabhya nidrayã 

sutarh yasodá-Sayane nidhaya tat- 
sutám upadaya punar grhán agát 


O nascimento do Senhor Krsna 


“nanda-vrajam-—a aldeia ou a casa de Nanda Maharaja; saurih— 
“Vasudeva; upetya-—alcançando; tatra-—lá; tân-—todos os membros; 
 gopân—os vaqueiros; prasuptân-—estavam profundamente adorme- 
cidos; upalabhya—entendendo isto; midraya—em sono profundo; 
sutam—o filho (filho de Vasudeva); vasoda-Sayane—na cama onde 
mãe Yasoda dormia; nidhaya-—pondo; tat-sutâm-—a filha dela; upa- 
daya—pegando; punah—novamente; grhan—para a sua própria casa; 
agàt—cretornou. 
» 
' TRADUÇÃO 

Ao alcançar a casa de Nanda Maháraja, Vasudeva viu que todos 
os vaqueiros estavam profundamente adormecidos. Assim, ele pôs 
seu próprio filho na cama de Yasoda, pegou-lhe a filha, uma expan- 
sào de Yogamáyà, e então regressou à sua residência, a prisão na 
casa de Kamsa. 


« 
" SIGNIFICADO 

Vasudeva sabia muito bem que, tào logo a filha estivesse na prisào 
que ficava na casa de Karhsa, este; imediatamente matá-la-ia; mas 
para proteger seu próprio. filho, ele teria de deixar morrer a filha 
deseu amigo; Nanda Mahárája era seu amigo, porém, devido à pro- 
funda afeição e apego a seu próprio-filho, cle tomou esta atitude 
deliberadamente; Srila Visvanatha Cakravarti Thakura diz que ninguém 
pode ser censurado por proteger seu próprio filho com: sacrifício 
do filho de outrem. Ademais, Vasudeva não pode ser acusado de 
impassibilidade, uma vez que'suas ações foram impelidas pela força 
de Yogamaáya. 


VERSO 52: 


A e asa ZIREN | 
a 


devakyah sayane nyasya 
vasudevo “tha darikam 

pratimucya pador loham 
aste pürvavad àvrtah 
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devakyah—de Devaki; Sayane=na cama; nyasya—pondo; vasude- 
vah==Wasudeva; atha—assim; darikam-—a menina; pratimucya—pren- 
dendo-se novamente; padoh loham---com algemas de ferro nas duas 
pernas; áste—permaneceu; pürva-vat—como antes; Avrtah—preso. 


TRADUÇÃO 
Vasudeva pôs a menina na cama de Devaki, prendeu suas próprias 
pernas com as algemas de ferro, e então ali permaneceu como antes. 


VERSO 53 


A AA. A A OREA 
aa ara Fara: EEA 


yasodá nanda-patní ca 
Jjütam param abudhyata 

na tal-lihgam parisrânia 
nidrayâpagáta-smrrih 


Vasoda-—Y asoda, a mãe de Krsna em Gokula; nanda-patni—a es- 
posa de Nanda Maharaja; ca—também; jatam—nasceu uma crianca; 
param—a Pessoa Suprema; abudhyata—podia entender; na—náo; 
tüt-lingam—se a crianga era menino ou menina; parisrüntà—devido 
ao extenuante trabalho de parto; nidraya—quaándo ficou mergulhada 
no.sono; apagata-smrtih—tendo perdido a consciência. 


TRADUÇÃO 
Exausta com o trabalho de parto, Yasodã estava mergulhada no 
sono e não sabia qual o sexo da criança que lhe nascera. 


SIGNIFICADO 

Nanda Maharaja e Vasudeva eram amigos íntimos, e também o 
eram suas esposas, Yasoda é Devaki. Embora seus nomes fossem 
diferentes, eles eram personalidades muito afins. A única diferença 
era que Devaki era capaz de entender que a Suprema Personalidade 
de Deus nascera dela e agora Se transformara em Krsna, ao passo 
que Ya$odà nào era capaz de entender que espécie de crianga nascera 
dela. Yasoda era uma devota tão avançada que jamais tratava Krsna 
de Suprema Personalidade de Deus, mas: simplesmente amava-O 
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o seu próprio filho. Devaki, entretanto, sabia desde o comeci- 
que, embora fosse seu filho, Krsna era a Suprema Personali- 
de Deus. Em Vrndavana, ninguém tratava Krsna por Suprema 
malidade de Deus. Quando algo muito maravilhoso acontecia 
ás atividades de Krsna, os habitantes de Vrndavana — os 
ueiros, os vaqueirinhos, Nanda Maharaja, Yas$odà e outros — 
ivam surpresos, mas nunca consideravam seu filho Krsna como 
Suprema Personalidade de Deus. Às vezes, eles propunham que 
grande semideus aparecera ali como Krsna. Nesse elevado 
nível de serviço devocional, o devoto esquece-se da posição de Krsna 
€ ama intensamente a Suprema Personalidade de Deus, sem com- 
preender Sua posição. Isto chama-se kevala-bhakti e é diferente dos 
estados de jñāna e jñānamayī bhakti. 
+ 
h 
— Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo 
Canto, Terceiro Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitulado “O 
nascimento do Senhor Krsna”: 













































































CAPÍTULO QUATRO 


As atrocidades do rei Kamsa 






+ Este capítulo descreve como Kamsa, seguindo os conselhos de 
“seus amigos demoniacos, considerava a perseguição de pequenas 
Crianças comò uma atividade muito diplomática. 
^ Depois que Vasudeva prendeu-se com algemas de: ferro e ficou 
Como antes, todas as portas da prisão fecharam-se por influência 
de Yogamayã, que então começou a chorar como uma criança recém- 
nascida. Esse choro despertou os porteiros, que imediatamente in- 
formaram Karnsa de que uma criança nascera de Devaki. Ao ouvir 
essa notícia, Karnsa apareceu com grande ímpeto na sala-de mater- 
nidade, e apesar das súplicas de Devaki para que poupasse a criança, 
p demônio arrancou à força a criança das mãos de Devakie atirou-a 
contra uma pedra. Infelizmente para Karhsa, entretanto, a criança 
recém-nascida escapuliu de suas mãos, elevou-se acima de sua cabe- 
ça e apareceu como a forma de Durga de oito braços. Durgã disse 
então a Karnsa: “O inimigo que aguardas nasceu em algum outro 
lugar. Logo, teu plano que consiste em perseguir todas as crianças 
Será inútil.” 
“De acordo com a profecia, o oitavo filho de Devaki mataria 
Karnsa, e portanto, ao ver que a oitava criança era uma menina e 
ao tomar conhecimento de que seu presumível inimigo nascera em 
outro lugar, Kamsa ficou espantado: Ele decidiu libertar Devaki e 
Vasudeva, e admitiu diante deles que errara ao cometer tantas atro- 
cidades. Caindo aos pés de Devaki e Vasudeva, ele pediu-lhes perdão 
e tentou convencê-los de que, como os eventos que aconteceram 
foram obra do destino, eles não deveriam ficar infelizes com o fato 
de ele ter matado tantos filhos seus. Devaki e Vasudeva, sendo por 
natureza muito piedosos, imediatamente perdoaram as atrocidades 
de Karmsa, e Karnsa, após ver que sua irmã e seu cunhado estavam 
bastante felizes, regressou à sua casa. 

Passada a noite, entretanto, Karhsa convocou seus ministros è in- 
formou-os de tudo o que acontecera. Os ministros, que eram todos 
demônios, aconselharam a Kamsa que, como seu inimigo já nascera 
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em algum outro lugar, todas as crianças que nos últimos dez dias 
haviam nascido nas aldeias localizadas dentro do reino de Karnsa 
deveriam ser mortas. Embora os semideuses sempre temessem Karnsa, 
eles não deveriam ser. tratados; com muita lenidade; uma vez que 
eles eram inimigos, Kamsa deveria envidar todos os esforços para 
acabar com a existência deles. Continuando, os ministros demonia- 
cos aconselharam que Karnsa e os demônios continuassem sua ini- 
mizade com Visnu' porque Visnu é a pessoa original entre todos os 
semideuses. Os'bráhmanas, as vacas, os: Vedas, a austeridade, a ve- 
racidade, o controle dos sentidos e da mente, a fidelidade e a mise- 
ricórdia são algumas das diferentes partes do corpo de Visnu, que 
é a origem de todos os semideuses, incluindo o Senhor Brahmã e o 
Senhor Siva. Portanto, os ministros aconselharam que, os semideu- 
ses,-as pessoas santas, as vacas e os brahmanas deverian! ser siste- 
maticamente: perseguidos: Recebendo este forte conselho: de seus 
amigos, os 'ministros demoníacos, Karnsa aprovou suas instruções 
econsiderou benéfico invejar os brâhmanas. Seguindo as ordens de 
Karmsa, portanto, os demônios passaram a cometer suas atrocidades 
em Vrajabhúmi inteira. 


VERSO 1 
ATA SATA 

afvepgmzw: omis deum d 

aasa gen gna: agfa: i? 


Sri-suka uváca 
bahir-antah-pura-dvàrah 
sarvah pürvavad avrtàh 
tato bãla-dhvanirh srutva 
grha-palah samutthitàh 


Sri-ukah uvaca--Sri Sukadeva: Gosvâmi disse;bahih-antah-pura- 
dvãrah-—as portas dentro-e fora da casa; sarvah-=-todas; parvavat—= 
como antes; avrtah—fechadas; tatahi—em seguida; bala-dhvanim—o 
choro da criança recém-nascida; srutvà—ouvindo; grha-palah—todos 
os habitantes da casa, especialmente os porteiros; samufthitàh-—des- 
pertaram. 


As atrocidades do rei Kamsa 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Meu querido rei Pariksit, as portas 
e fora da casa ficaram fechadas como antes. Em seguida, 
habitantes da casa, especialmente os vigias, ouviram o choro da 
recém-nascida e por isso despertaram em seus leitos. 


a SIGNIFICADO. 
“As atividades de Yogamãyã são distintamente visíveis neste capítu- 
,,no qual Devaki e Vasudeva perdoam as muitas atividades deso- 
e atrozes cometidas por Karnsa e Kamsa arrepende-se e cai 
pés deles. Antes do despertar dos porteiros e de outros na casa 
“onde ficava a prisão, muitos outros fenômenos aconteceram. Krgna 
“masceu e foi transferido ao lar de Yaśodā, em: Gokula; as fortes 
portas abriram-se e voltaram a fechar-se; e Vasudeva reassumiu sua 
condição anterior, ficando algemado: Os vigias; entretanto, não pus 
deram entender nada disto. Eles só despertaram quando ouviram o 
choro de Yogamaya, a criança recém-nascida. 

¿Srila Visvanatha Cakravarti Thakura enfatiza que os vigias eram 
como cães. À noite, os cães da rua agem como vigias. Se um cào 
late, muitos outros cães imediatamente imitam-no e latem. Embora 
não sejam por ninguém designados para agirem-como. vigias, os 
cães de rua pensam que são responsáveis pela proteção da vizinhança, 
€ logo que por ali aparece algum desconhecido, todos eles começam 
a latir. Tanto Yogamaya quanto Mahámaya atuam em todas as ati- 
vidades materiais (prakrteh krivamáanáni gunaih karmani sarvasah), 
porém, embora a energia da Suprema Personalidade de Deus aja 
sob a direção do Senhor Supremo (mayâdhyaksena prakrtih sityate 
Sa-carâcaram), os vigilantes que tanto parecem cães, tais como os 
políticos e os diplomatas, pensam que estão protegendo sua vizinhan- 
ça dos perigos do mundo exterior. Essas.são as ações de maya. Mas 
alguém que se rende a Krsna livra-se da. protecào concedida pelos 

cães e sentinelas deste mundo material que agem como os cães. 





VERSO 2 


19 ma e mew m] 
AAA A A A 
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te tu türnam upavrajya 

devakyà garbha-janma tat 
ücakhyur bhoja- 
yad udvignah pratiksate 





te—todos os vigias; /u—na verdade; türnam-—mui rapidamente; 
upavrajya—indo diante (do rei); devakyah—de Devaki; garbha- 
Janma—o fruto do ventre; tat—aquela (criança); acakhyuh—apre- 
sentaram; bhoja-rajaya—ao rei dos Bhojas, Kamsa; yat—de quem; 
udvignah—com muita ansiedade; pratiksate—esperava (pelo nasci- 
mento da criança). 

TRADUÇÃO 

Em seguida, todos os vigias mui rapidamente foram ter com o rei 
Karmsa, o governador da dinastia Bhoja, e apresentaram a notícia 
do nascimento do bebé de Devaki. Kamsa, que com muita ansiedade 
esperava essa notícia, agiu de imediato. 


SIGNIFICADO 
Karsa esperava mui ansiosamente devido à profecia de que o oi- 
tavo filho de Devaki o mataria. Desta vez, naturalmente, ele estava 
esperando acordado, e quando os vigias aproximaram-se dele, ele 
logo'se dispôs a matar a criança. 


VERSO 3 


nae quigeam saña: | 
aima qi ea gei: 12 1 


sa talpāt tūrnam utthāya 
kàlo *yam iti vihvalah 
süti-grham agüt türnam 
praskhalan mukta-mürdhajah 


sah—ele (o rei Karnsa); talpat—da cama; tirnam—mui rapida- 
mente; utthaya—levantando-se; kalah ayam—eis minha morte, o 
tempo supremo; ¡ti —dessa maneira; vihvalah—oprimido; sitr-grham— 
á casa que serviu de maternidade; agat—foi; tirnam—sem demora; 
praskhalan—espalhando; mukta—ficou desatado; múirdha-jah—o 
cabelo de sua cabeca. 
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As atrocidades do rei Karsa 









P TRADUÇÃO 
Karhsa imediatamente levantou-se da cama, pensando: “Eis Kála, 
“O supremo fator tempo, que nasceu para matar-me!” Sentindo essa 
“opressão, Karnsa, ainda com o cabelo despenteado, logo chegou 
ao lugar onde a criança nascera. 



































SIGNIFICADO 

A palavra kalah é significativa. Embora a criança nascesse para 
matar Karnsa, Karnsa julgou que aquele era'o momento adequado 
para matar a criança para que ele próprio fosse salvo. Kala realmente 
“é outro nome da Suprema Personalidade de Deus quando Ele apare- 
“ce com o único propósito de matar. Quando Arjuna perguntou à 
“forma universal de Krsna: “Quem sois?” o Senhor apresentou-Se 
“como kala, a morte personificada que vem para matar. Pela lei da 
'natureza, quando há:o aumento de população indesejável, kala apa- 
rece, e por algum arranjo da Suprema Personalidade de Deus, as 
pessoas são de diferentes maneiras mortas, macicamente, “através 
da guerra, peste, fome e assim por diante. Nesse momento, até mesmo 
"6s líderes políticos ateístas vào a uma igreja, mesquita ou templo 
em busca da proteção de Deus ou de deuses e submissamente dizem: 
“SÊ a vontade de'Deus."" Antes disto, eles não prestam nenhuma 
atenção a Deus, não se importando em conhecer Deus ou Sua'von- 
tade, mas quando kala aparece, eles dizem: **É à vontade de Deus!” 
A morte é apenas outro aspecto do kala supremo, a Suprema Perso- 
'nalidade de Deus. Na hora da morte, o ateista tem de submeter-se 
a este kála supremo, e então a Suprema Personalidade de Deus tira- 
he todas as posses (mttyuh sarva-haras caham) e força-o a aceitar 
“outro corpo (tarhã dehântara-prâptih). Os ateístas não sabem disto, 
ouse sabem, negligenciam isso para que possam continuar sua vida 
normal. O movimento da consciência de Krsna está procurando en- 
sinar-lhes que, embora por alguns anos alguém possa agir como 
grande protetor ou grande vigilante; com o aparecimento de kala, 
a morte, deve-se receber outro corpo, de acordo com as leis da natu- 
reza: Não sabendo disto, essas pessoas desnecessariamente desper- 
dicam seu tempo, ocupando-se como cães de guarda e não tentam 
obter a misericórdia da Suprema Personalidade de Deus. Como se 
diz' claramente, aprapya màm nivartante mrtyu-sarisára-vartmani: 
sem consciéncia de Krsna, a pessoa é condenada a continuar vagando 
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em nascimentos e mortes, desconhecendo o que acontecerá em seu 
próximo nascimento. 


VERSO 4 


qme TG gq mei ad | 
gi aa perm fnb mp REA voi 


tam âha bhrataram devi 
krpanà karunarh sati: 

snuseyam tava kalyana. 
striyarh ma hantum arhasi 


tama- Kamsa; qha-—disse; bhrataram-—seu irmão; devi-—-mãe 
Devaki; krpana—em desamparo; karunam-—suplicante; sati—a casta 
senhora; snusã ivam taya-—esta. criança será tua nora, a esposa de 
teu futuro filho; kalyâna-—ó pessoa auspiciosíssima; strivam—uma 
mulher; mã--não; hantum-—matar; arhasi—mereces, 


TRADUÇÃO 
Desamparada e súplice, Devaki rogou a Kamsa: Meu querido 
irmão, desejo-te toda a boa: fortuna. Não mates esta menininha, 
Ela será tua nora. Na verdade, não é nada condizente matares uma 
mulher, 


SIGNIFICADO 

Kamsa anteriormente poupara a vida de Devaki porque sabia que 
uma mulher não deveria ser morta, especialmente quando grávida. 
Mas agora, por influência de maya, estava preparado para: matar 
uma mulher.— não apenas uma mulher, mas uma pequená e desam- 
parada erianga recém-nascida; Devaki queria impedir que seu irmáo 
praticasse esse terrível ato pecaminoso. Portanto, disse-lhe: “Não 
sejas tão atroz a ponto de matar uma menina. Desejo que recebas 
toda a boa fortuna!” Para seu benefício pessoal, os demónios podem 
tomar qualquer atitude, sem considerar se o que está fazendo é pié- 
doso ou vicioso. Mas. Devaki,-ao contrário, embora salva porque 
já dera à luz seu próprio filho, Krsna, estava ansiosa: para salvar 
das investidas alheias a sua filha. Isto-lhe era-natural. 
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As atrocidades do rei Kasa 


VERSO 5 
ae fé ata: ia: qria | 
am aaa JARE PA Md 


bahavo himsita bhratah 
sisavah pavakopamah 

tvaya daiva-nisrstena 
putrikaika pradiyatam 


bahavah—muitas; himsitah—mortas por inveja; bhratah—meu 
querido irmão; sisavah—as criancinhas; pávaka-upamah—todas 
elas iguais ao fogo em brilho e beleza; tvayü—por ti; daiva-nisrste- 
Ana—como determinado pelo destino; putrika—filha; ekd-—-uma; pra- 
- diyatàm—dá-me de presente. 
T 


bs 


es TRADUÇÃO 

“Meu querido irmão, por influência do destino já mataste muitos 
bebês, cada um deles tão brilhante e belo como o fogo. Mas, por 
favor, poupa esta filha. Deixa-me recebê-la como um presente teu. 


SIGNIFICADO 

Aqui, vemos que Devaki primeiro chamou a atenção de Kamsa 
para as suas atividades atrozes, a matança dos vários filhos dela. 
Depois, ela quis fazer um acordo com ele, dizendo-lhe que tudo o 
que ele fizera não fora culpa sua, mas fora obra do destino. Então, 
pediu-lhe que lhe desse a filha como presente. Devaki era filha de 
um ksatriya e sabia como jogar o jogo político. Na política, exis- 
tem diferentes métodos de alcançar o sucesso; primeiro a repressão 
(dama), depois o acordo (sama), e entáo:pedir.um presente (dana). 
Devaki primeiro adotoua política de repressão, diretamente acusando 
Kamsa por este ter cruel e atrozmente matado seus bebês. Depois, 
ela entrou num acordo, dizendo que isso não era culpa dele, e então 
pediu um presente. Como aprendemos na história do Mahabharata, 
ou “A Grande Índia”, as esposas e filhas da classe governante, os 
ksatriyas, conheciam o jogo político, mas em passagem alguma vê-se 
uma mulher recebendo o posto de líder executivo. Isto está de acordo 
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com os preceitos do Manu-sarhitã, mas infelizmente o Manu-sam- 

hitã agora está sendo ultrajado, e os arianos, os membros da socie- 

dade védica, nada podem fazer. Essa é a natureza de Kali-yuga. 
Nada acontece a menos que seja ordenado pelo destino. 


tasyaiva hetoh prayateta kovido 
na labhyate yad bhramatâm upary adhah 
tal labhyate duhkhavad anyatah sukham 
kàlena sarvatra gabhira-ramhasa 
(Bhag. 1.5.18) 


Devaki sabia muito bem que, como a matança de seus muitos filhos 
fora ordenada pelo destino, não se deveria culpar Kamsa. Não con- 
vinha dar boas instruções a Karnsa. Upadeśo hi murkhānām prako- 
pàya na santaye (Canakya Pandita). Se um tolo recebe boas instruções, 
fica cada vez mais irado. Ademais, uma pessoa cruel é mais perigosa 
do que uma serpente. Tanto uma serpente quanto uma pessoa cruel 
são cruéis, mas uma pessoa cruel é mais perigosa porque, embora 
uma serpente possa ser encantada por mantras ou subjugada por 
ervas, uma pessoa cruel não pode ser subjugada de maneira alguma. 
Tal era a natureza de Karsa. 


VERSO 6 
FAE À aan dia AAA 
arame ner cr raf TS dd 


nanv ahara te hy avarajà 
dinà hata-sutà prabho 

dàtum arhasi mandàyà 
angemàm caramàm prajam 


nanu—entretanto; aham—eu sou; te—tua; hi—na verdade; ava- 
raja-—irmã caçula; dinà—muito pobre; hata-suta—desprovida de 
todos os filhos; prabho—ó meu senhor; datum arhasi--mereces dar 
(algum presente); mandayah—a mim, que sou táo pobre; añga—meu 
querido irmáo; imam—esta; caramam—última; prajam—crianca. 


'erso 7] As atrocidades do rei Karnsa 


TRADUCAO 
Meu senhor, meu irmáo, sou muito pobre, pois fiquei sem meus 
, mas mesmo assim sou tua irmã caçula, e portanto quão digno 
que me desses de presente esta última criança. 


VERSO 7 
TE SAS 


seara agem dinda | 
aña REA AO 


sri-suka uvãca 
upaguhyütmajam evarn 
rudatya dina-dinavat 
yacitas tam vinirbhartsya 
hastád ücicchide khalah 


+ $resukah uvaca—=Sri Sukadeva Gosvàmi disse; upaguhya--abra- 
gando; atmajam-—sua filha; evam-—dessa maneira; rudatyã-—por 
Devaki, que chorava; dīna-dīna-vat—muito desconsolada, como 
uma pobre mulher; yacitah—sendo solicitado; tàm-—a ela (Devaki); 
vinirbhartsya—castigando; hastat—de suas màos; acicchide—arreba- 
tou a crianca à forca; khalah—Kamsa, o mais cruel. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Ternamente abraçando sua filha 
e chorando, Devaki implorou a Karnsa a criança, mas ele era tão 
cruel que castigou-a e arrancou a criança de suas mãos. 


SIGNIFICADO 
Embora chorasse como uma mulher pobre, na verdade Devaki 
não era pobre, e portanto a palavra usada aqui é dinavat. Ela já 
dera à luz Krsna. Logo, quem poderia ser mais rico-do querela? 
Até mesmo os semideuses vieram oferecer orações a Devaki, mas 
ela desempenhou o papel de uma pobre mulher amargurada porque 
queria salvar a filha de Yasoda. 
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VERSO 8 


aaa oia Aa; ga | 
A 


tam grhitvã caranayor 
Jata-mátram svasuh sutâm 

apothayac chila-prsthe 
svarthonmúlita-sauhrdah 


tâm—a criança; grhitva—pegando á- forga; caranayoh—pelas 
duas pernas; jata-mátram—a crianga recém-nascida; svasuh—de sua 
irmá; sutam—a filha; apothayat—esmagada; Sila-prsthe—contra 
uma pedra; sva-artha-unmülita—rompida devido ao intenso egoís- 
mo; sauhrdah-—toda a amizade ou relações familiares. 


TRADUÇÃO 
Tendo rompido todas as relações com sua irmã devido ao intenso 
egoismo, Kamsa, que estava agachado com seus joelhos tocando o 
chão, agarrou pelas pernas a criança recém-nascida e tentou arre- 
messá-la contra uma pedra. 


VERSO 9 


NAAA aaa | 
CARGA AA AMET 9.00 


sà tad-dhastàt samutpatya 
sadyo devy ambaram gatà 

adrsyatanuja visnoh 
sayudhásta-mahabhuja 


sá—aquela menina; tat-hastat—da máo de Kamsa; samutpatya— 
escapuliu; sadyah—imediatamente; devi—a forma de uma semideu- 
sa; ambaram—no céu; gata—entrou; adrsyata—foi vista; anuja—a 
irmã mais nova; visnoh—da Suprema Personalidade de Deus; sa- 
üyudhü—com armas; asta—oito; maha-bhuja—com braços poderosos. 


As atrocidades do rei Kamsa 


y TRADUÇÃO 
" crianca, Yogamaya-devi, a irmá cacula do Senhor Visnu, esca- 
das máos de Kamsa, e tendo subido, apareceu no céu como 

i, a deusa Durgá, com oito braços e inteiramente equipada com 


SIGNIFICADO 

Karhsa tentou esmagar a criança, atirando-a contra um. pedaco 
pedra, mas visto: que ela era Yogamáyã, a irmã mais nova-do 
ior Visnu, ela escapuliu para o alto e assumiu a forma da deusa 
A palavra anujã, que significa “a irmã mais nova”, é expres- 
ia: Ao nascer de Devaki, Visnu, ou Krsna, também deve simulta- 
nte ter nascido de Yasoda. Caso contrário, como Yogamayã 

“poderia ser anuja, a irmã mais nova-do Senhor? 


If: e 0 


divya-srag-ambaralepa- 
ratnübharana-bhüsità 

dhanuh-sülesu-carmasi- 
sankha-cakra-gada-dhara 


siddha-cãrana-gandharvair 
apsarah-kinnaroragaih 

upahrtoru-balibhih 
stiüyamünedam abravit 


“ divya-srak-ambara-àlepa-—ela então assumiu a forma de uma se- 
mideusa, inteiramente decorada «com polpa de sándalo, guirlandas 
de flores e uma bela roupa; rarna-abharana-bhisita-—decorada com 
adornos de jóias preciosas; dhanuh-süla-isu-carma-asi—com- arco, 
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tridente, flechas, escudo e espada; sarikha-cakra-gadà-dharü—e por- 
tando as armas de Visnu (búzio, disco e maça); siddha-cãrana-gan- 
dharvaih—pelos Siddhas, Cáranas e Gandharvas; apsarah-kinnara- 
uragaih—e pelas Apsarás, Kinnaras e Uragas; upahrta-uru-balibhih— 
que lhe trouxeram toda espécie de presentes; stâyamâna—sendo lou- 
vada; idam—essas palavras; abravit—ela disse. 


TRADUÇÃO 

A deusa Durgá estava decorada com guirlanda de flores, untada 
com polpa de sândalo e vestida com roupas esmeradas e adornos 
feitos de jóias preciosas. Portando em suas mãos um arco, um tri- 
dente, flechas, um escudo, uma espada, um búzio, um disco e uma 
maça, e sendo louvada pelos seres celestiais como as Apsarás, os 
Kinnaras, as Uragas, os Siddhas, os Cáranas e os Gandharvas, que 
a adoravam com toda classe de presentes, ela falou as seguintes palavras. 


VERSO 12 


fk agaa aea aa; a dr | 
a a fi: O IR 


kim mayã hatayã manda 
jatah khalu tavanta-krt 

yatra kva và pürva-satrur 
má himsih krpanán vrthà 


kim— que proveito há; mayü—a mim; hatayü—em matar; manda— 
ó seu tolo; jatah—já nasceu; khalu—na verdade; tava anta-kri—que 
te matará; yatra kva va—em alguma outra parte; púrva-Satruh—teu 
antigo inimigo; ma—náo; himsth—mates; krpanan—outras pobres 
criancas; vrthà—desnecessariamente. 


i TRADUÇÃO 

O Karnsa, seu tolo, que te adiantará matar-me? A Suprema Perso- 
nalidade de Deus, que desde o princípio tem sido teu inimigo e que 
decerto te matará, já nasceu em outra parte. Portanto, nào mates 
desnecessariamente outras crianças. 


As atrocidades do rei Kamsa 


VERSO 13 
R maa d t a a ufa i 
o E 


iti prabhasya tam deví 
maya bhagavatí bhuvi 

bahu-nama-niketesu 
bahu-nâma babhiiva ha 


iti—dessa maneira; prabhãsya—dirigindo-se; tam—a Kamsa; devi— 
a deusa Durga; máaya—Yogamaya; bhagavafi—possuindo poder imenso, 
como o da Suprema Personalidade de Deus; bhuvi—na superfície 
da Terra; bahu-nama—de diferentes nomes; niketesu—em diferentes 
lugares; bahu-namá—diferentes nomes; babhiva—tornou-se; ha— 
na verdade. 


pt TRADUÇÃO 

“Após dirigir a Kamsa essas palavras, a deusa Durga, Yogamaya, 
apareceu em diferentes lugares, tais como Varânasi, e tornou-se conhe- 
eida por diferentes nomes, como Annapúrnã, Durga, Kah e Bhadra. 


a 


t SIGNIFICADO 

“A deusa Durgã é célebre em Calcutá como Kali, em Bombaim como 
Mumbadevi, em Varânasi como Annapúrnã, em Cuttack como Bhadra- 
kali e em Ahmedabad como Bhadrá. Assim, em diferentes lugares, 
ela é conhecida por diferentes nomes. Seus devotos sáo conhecidos como 
sâktas, ou adoradores da energia da Suprema Personalidade de Deus, 
ao passo que os adoradores da própria Suprema Personalidade de 
Deus chamam-se vaisnavas. Os vaisnavas estão destinados a retornar 
ao lar, a retornar ao Supremo, ao mundo espiritual, mas os saktas 
estáo destinados a viver dentro deste mundo material para desfruta- 
rem de diferentes classes de felicidade material. No mundo material, 
a entidade viva deve aceitar diferentes espécies de corpos. Bhrâmayan 
sarva-bhútani yantraradhani mayaya (Bg. 18.61). De acordo com o 
desejo da entidade viva, Yogamáya, ou Mayá, a deusa Durgã, dá-lhe 
um determinado tipo de corpo, que é definido como yantra, uma 
máquina. Mas as entidades vivas que sáo promovidas ao mundo espi- 
ritual não retornam à prisão do corpo material (tyaktvã deham punar 
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janma naiti mam eti so “rjuna). As palavras janma na eti indicam 
que essas entidades vivas permanecem em seus corpos espirituais ori- 
ginais para desfrutar da companhia da Suprema Personalidade de 
Deus em Vaikuntha e Vrndávana, as moradas transcendentais. 


VERSO 14 


AMA qu: quum | 
a Aa ASA 112811 


tayübhihitam àkarnya 
kamsah parama-vismitah 

devakim vasudevarh ca 
vimucya prasrito "bravit 


taya-—pela deusa Durga; abhihitam-—as palavras faladas; Qkarnya-— 
ouvindo; karnsah—Karmsa; parama-vismitah—ficou espantado; deva- 
kim—a Devaki; vasudevam: ca—e. Vasudeva; vimucya—libertando 
imediatamente; prasritalr—com- grande humildade; abravit—falou o 
seguinte. 

TRADUÇÃO 

Após ouvir as palavras da deusa Durgã, Kamsa ficou espantado. 
Assim, ele aproximou-se de sua irmã Devaki e de seu cunhado Vasu- 
deva, libertou-os imediatamente de suas algemas, e mui humildemente 
falou o seguinte, 


SIGNIFICADO 

Kamsa estava atônito com o fato de a deusa Durga ter se tornado 
filha de Devaki. Uma vez que Devaki era um ser humano, como a 
deusa  Durgã poderia tornar-se sua filha? Este era um dos: motivos 
de seu espanto. E como é que o oitavo bebê de Devaki era uma me- 
nina? Isso também deixou-o atónito. De um:modo geral, os asuras 
são devotos da mãe Durga, Sakti, ou dos semideuses, especialmente 
do Senhor Siva. O aparecimento de Durgã em seu aspecto original 
de oito braços, portando várias armas, imediatamente fez Kamsa re- 
considerar se Devaki era um ser humano-comum. Devaki devia ter 
algumas qualidades transcendentais; caso contrário, por que a deusa 
Durgá nasceria de seu ventre? Nessas circunstâncias, Karsa, atônito, 
queria reparar as atrocidades que cometera contra sua irmã Devaki. 


As atrocidades do rei Kamsa 


VERSO 15 


SEARA RT TR | 
gema famed aut rar: nem IM 


aho bhaginy aho bhama 
maya vám bata papmaná 

purusâda ivâpatyam 
y bahavo himsitah sutah 
pui 
- aho-air de mim; bhagini-—minha querida irmã; aho—ai de mim; 
“bhãâma-—meu querido cunhado; mayã-—por mim; vam—de vós; bata— 
na verdade; papmana-—devido às atividades pecaminosas; purusa- 
adah—um Ráksasa, canibal; iva—como; apatyam—crianga; baha- 
vah—muitos; himsitah—foram mortos; sutah—filhos. 
E 
b TRADUÇÃO 


A Ai de mim, minha irmã! Ai de mim, meu cunhado! Na verdade, 
sou tão pecaminoso que, exatamente como um canibal [Raksasa] que 
come seu próprio filho, matei tantos filhos nascidos de vós. 


SIGNIFICADO 
“Tal qual às vezes acontece às serpentes e outros animais, os Raksasas 
“costumam comer seus próprios filhos. No momento atual“da Kali- 
yuga, pais e mães Raksasas estão matando seus próprios filhos no 
ventre, e alguns sentem até mesmo muito prazer em comer o feto. 
Portanto, a civilização está gradualmente avançando na produção de 
Raksasas. 


VERSO 16 
AAA AS: l 
Iguana fica ata gas sea NI 1 


sa tv aham tyakta-karunyas 
tyakta-jRati-suhrt khalah 

kan lokün vai gamisyami 
brahma-heva mrtah svasan 
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sah—aquela pessoa (Kamsa); tu—na verdade; aham—eu; tyakta- 
karunyah—desprovido de toda a misericórdia; tyakta-jfiâti-suhrt—meus 
parentes e amigos foram preteridos por mim; khalah—cruel; kán 
lokân—a que planetas; vai—na verdade; gamisyami—irei; brahma- 
hà iva—igual ao matador de um brahmana; mrtah $vasan—seja 
após a morte, seja enquanto respiro. 


TRADUÇÃO 
Sendo inclemente e cruel, preteri todos os meus parentes e amigos. 
Portanto, igual a alguém que matou um brãhmana, não sei a que 
planeta irei, seja após a morte, seja enquanto estiver respirando. 


VERSO 17 


dd af aa a | 
a a 1121 


daivam apy anrtam vakti 
na martyà eva kevalam 
yad-visrambhad aham pàpah 
svasur nihatavañ chisún 


“daivam— providência; api—também; anrtam—mente; vakti— 
dizem; na—nào; martyah—seres humanos; eva—decerto; kevalam— 
apenas; yat-visrambhat—por acreditar naquela profecia; aham—eu; 
pâpah—o pecaminosíssimo; svasuh—de minha irmã; nihatavân— 
matei; sisiin-—tantos filhos. 


TRADUÇÃO 
Oh!, nào apenas os seres humanos, mas ás vezes até mesmo a 
providéncia mente. E sou táo pecaminoso que acreditei no presságio 
da providéncia e matei tantos filhos da minha irmá. 


VERSO 18 


AA AAA | 
TATA RA 11211 


As atrocidades do rei Karsa 


mà socatam mahā-bhāgāv 
atmaján sva-krtam bhujah 

jantavo na sadaikatra 
daivadhinas tadasate 


“= mã Socatam—por favor, não fiqueis consternados (com os acon- 
imentos passados); mahã-bhagau —ó vós que sois eruditos e afor- 
los em conhecimento espiritual; armajan—por vossos filhos; 


“sva-krtam—somente devido aos seus próprios atos; bhujah—que 


estão sofrendo; jantavah—todas as entidades vivas; na—náo; sadà— 
sempre; ekatra—em um lugar; daiva-adhinah—que estão sob o con- 
trole da providéncia; fada—a partir de então; üsate—vivem. 

ni TRADUÇÃO 

— Ó grandes almas, vossos filhos sofreram seu próprio infortúnio. 
Por favor, portanto não os lamenteis. Todas as entidades vivas estão 
sob o controle do Supremo, e não podem viver juntas para sempre. 
wM 





SIGNIFICADO 

Kamsa dirigiu-se á sua irmá e a seu cunhado como mahà-bhàgau 
porque embora ele tivesse matado seus filhos normais, a deusa Dur- 
gã nasceu deles. Visto que Devaki carregou Durgádevi em seu ventre, 
Kariisa louvou Devaki e o esposo desta. Os asuras são muito devota- 
dos à deusa Durga, Kali e assim por diante. Karnsa, portanto, deve- 
ras atônito, apreciou a exímia posição de sua irmã e deseu cunhado. 
Durgã decerto não está sob as leis da natureza, porque ela própria 
é a controladora das leis da natureza. Os seres vivos comuns, entre- 
tanto, são controlados por essas leis (prakrteh kriyamanâni gunaih 
Karmâni sarvasah). Consequentemente, a nenhum de nós se permi- 
te que vivamos juntos: por muito tempo. Falando dessa maneira, 
Karnsa tentou apaziguar sua irmã e seu cunhado. 


VERSO 19 


grita gar marea ad 
area Te mi fi mia q Ne 


bhuvi bhaumãni bhitâni 
yathà yünty apayünti ca 
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nàyam ütmà tathaitesu 
viparyeti yathaiva bhüh 


bhuvi—sobre a superfície do mundo; bhaumüni—todos os produtos 
materiais da terra, tais como os potes; bhitâni—que são produzi- 
dos; yathã--como; yânti—aparecem (na forma); apayânti—desapa- 
recem (quebrados ou misturados:com a terra); ca—e; na—não; ayam 
atmã--a alma ou identidade espiritual; tathã--igualmente; etesu— 
entre todos esses (produtos dos elementos materiais); viparyeti— 
muda ou quebra-se; yathü—como; eva—decerto; bhih—a terra. 


TRADUCAO 
Neste mundo, podemos ver que os potes, bonecos e outros produ- 
tos feitos de barro aparecem, quebram-se e então desaparecem, mis- 
turando-se com a terra. Igualmente, os corpos de todas as entidades 
vivas condicionadas são aniquilados, mas as entidades vivas, como 
a própria terra, são imutáveis e nunca são aniquiladas [na hanyate 
hanyamáne Sartre). 


SIGNIFICADO 

Embora seja descrito como um demônio, Kamsa tinha bastante 
conhecimento do tema atma-tattva, a verdade do eu: Há cinco mil 
anos, havia reis como Kamsa, que é descrito como asura, mas que 
se posicionava acima dos políticos e diplomatas modernos, que não 
têm conhecimento sobre atma-tattva. Como se afirma nos Vedas, 
asango hy ayam purusah:a alma espiritual não tem ligação com as 
mudanças do corpo material: O corpo se submete a seis mudanças 
— nascimento, crescimento, manutenção, subprodutos, decrepitude 
e por fim a aniquilação —, mas a alma não está sujeita-a essas mu- 
danças. Mesmo após a aniquilação de uma forma corpórea específica, 
a fonte da qual se originam os elementos corpóreos não muda. A 
entidade viva desfruta no corpo material, que aparece e desaparece, 
mas os cinco elementos, terra, água, fogo, ar e éter, permanecem 
os mesmos. Aqui, dá-se o exemplo de que os-potes e bonecos são 
produzidos da terra, e quando quebrados ou destruídos, eles mis- 
turam-se com seus ingredientes originais. De qualquer maneira, a 
fonte de fornecimento: permanece a mesma. 
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Como já foi comentado anteriormente, o corpo é feito de acordo 
os desejos da alma: A-alma deseja, e por isso o:corpo é forma- 
o: Krsna, portanto, diz no Bhagavad-gita (18:61): 


isvarah sarva-bhütanam 
hrd-dese 'rjuna tisthati 

bhramayan sarva-bhütüni 
yantrãradhâni mayayã 


“O Senhor Supremo está situado nos-corações de todos; 6 -Arjuna, 
e orienta as andanças de todas as entidades vivas, que estão sentadas 
numa espécie de máquina feita de energia material." Nem a Supe- 
ralma, Paramátma, nem a alma individual mudam de identidade es- 
piritual original. Diferentemente do que acontece ao corpo, a atmã 
não se submete a nascimento, morte ou mudanças. Logo, há um 
aforismo védico que diz que asargo hy ayam purusah: embora esteja 


condicionada dentro deste mundo material, a alma não tem liga- 
ções com as mudanças do corpo material, 


VERSO 20, 
ARA AA a d 
aaa a daña fee Roll 


yathânevam-vido bhedo 
yata atma-viparyayah 

deha-yoga-viyogau ca 
samsrtir na nivartate 


yathü—como; an-evam-vidah—de uma pessoa que nào tem conhe- 
cimento (sobre àtma-tattva e a estabilidade do atmã em sua própria 
identidade, apesar das mudanças do corpo); bhedah-—a idéia da 
diferença entre o corpo e o eu; yatah—devido à qual; atma-vipa- 
ryayah—a compreensão tola de que a pessoa é o corpo; deha-yoga- 
viyogau ca—e isso causa ligações e separações entre diferentes corpos; 
sarhsrtih—a continuação da vida condicionada; na-—não; nivartate — 


pára. 
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TRADUÇÃO 

Aquele que não entende a posição constitucional do corpo e da 
alma [âtmã] torna-se demasiadamente apegado ao conceito de vida 
corpórea. Em consegiiência disso, devido ao apego ao corpo e a 
seus subprodutos, ele sente-se afetado pelo convívio com sua famí- 
lia, sociedade e nação, dos quais ele não deseja separar-se. Enquanto 
isso continuar, ele dará andamento à sua vida material. [Caso con- 
trário, ele é liberado]. 


SIGNIFICADO 
Como se confirma no Srimad-Bhagavatam (1.2.6): 


sa vai pumsam paro dharmo 
yato bhaktir adhoksaje 

ahaituky apratihata 
yayatmá suprasidati 


A palavra dharma significa “ocupação”. Alguém que ininterrupta- 
mente ocupa-se no serviço ao Senhor (yato bhaktir adhoksaje) e 
não se deixa abalar por fatores externos é tido como estando situado 
em sua posição espiritual original. Quando alguém é promovido a 
esta etapa, sempre é feliz em bem-aventurança transcendental. Caso 
contrário, enquanto estiver no conceito de vida corpórea, a pessoa 
terá de submeter-se a condições materiais. Janma-mrtyu-jarã-vyâdhi- 
duhkha-dosânudarsanam. O corpo está sujeito aos seus princípios 
inerentes — nascimento, morte, velhice e doença —, mas a pessoa 
situada em vida espiritual (pato bhaktir adhoksaje) não se sujeita a 
nascimento, morte, velhice ou doença. Talvez alguém argumente 
que embora uma pessoa esteja espiritualmente ocupada vinte e quatro 
horas por dia, no entanto, sofre doenças. Entretanto, o que acontece 
de fato é que ela nem está sofrendo nem está doente; de outro modo, 
ela não poderia estar ocupada vinte e quatro horas por dia em ativi- 
dades espirituais. A este respeito, pode-se dar o exemplo de que, 
às vezes, espuma suja ou lixo são vistos flutuando na água do Ganges. 
Isto chama-se nira-dharma, função da água. Mas a pessoa que vai 
ao Ganges não se importa com as espumas e as sujeiras que flutuam 
na água. Com sua mão, ela afasta essas coisas imundas, banha-se 
no Ganges e ganha resultados benéficos. Portanto, aquele que está 
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ado na posição de vida espiritual não é afetado pela espuma e 
lixo'— ou quaisquer sujeiras superficiais. Isto é confirmado por 
Srila Rúpa Gosvámi: 
, ihà yasya harer dàsye 
karmanã manasã gira 
nikhilasv apy avasthásu 
Jivan-muktah sa ucyate 


“Aquele que age a servico de Krsna com seu corpo, mente e pala- 
vras é uma pessoa liberada, mesmo enquanto está dentro do mundo 
material.” (Bhakti-rasâmrta-sindhu 1.2.187) Portanto, é proibido 
que alguém considere o guru como um ser humano comum (gurusu 
-nara-matir...nàraki sah). O mestre espiritual, ou ücárya, sempre está 


“situado na posição de vida espiritual. Nascimento, morte, velhice e 


doenca náo o afetam. De acordo com o Hari-bhakti-vilasa, portanto, 
após o desaparecimento de um acarya, seu corpo nunca é reduzido 
“a cinzas, pois trata-se de um corpo espiritual. O corpo espiritual 
munca é afetado por condições materiais. 


VERSO 21 


ARTE AAA AAA I 
mara qa ad: e RA RAN 


tasmüd bhadre sva-tanayan 
maya vyapaditan api 

mánusoca yatah sarvah 
sva-krtam vindate 'vasah 


tasmát—portanto; bhadre—minha querida irmã (desejo-te toda 
a prosperidade); sva-tanayan—por teus próprios filhos; mayd—por 
mim; vyapaditan—desafortunadamente mortos; api—agora; má anu- 
Soca—náo fiques consternada; yatah—porque; sarvah—todos; sva- 
krtam—os resultados: fruitivos de-seus próprios feitos; vindate— 
sofrem ou desfrutam; avasah—sob o controle da providéncia. 


TRADUÇÃO 
Minha querida irmã Devaki, desejo-te toda a boa fortuna. Sob 
o controle da providência, todos sofrem e desfrutam os resultados 
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de seu próprio trabalho. Portanto, embora teus filhos desafortuna- 
damente tenham sido mortos por mim, por favor, nào os lamentes. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Brahma-samhitã (5.54): 


yas tv indra-gopam athavendram aho sva-karma- 
bandhánurúpa-phala-bhajanam ātanoti 

Kkarmáni nirdahati kintu ca bhakti-bhajàm 
govindam adi-purusam tam aharh bhajámi 


Todos, começando: do pequeno inseto conhecido como indra-gopa, 
eindo até Indra, o rei dos planetas celestiais, são obrigados a subme- 
ter-se aos efeitos de suas ações fruitivas. Superficialmente, podemos 
ver alguém sofrendo ou desfrutando devido a algumas causas exter- 
nas, mas a verdadeira causa são suas próprias atividades fruitivas. 
Mesmo quando alguém mata outrem, deve-se compreender que a 
pessoa que foi morta recebeu os resultados fruitivos de suas próprias 
atividades e que o homem que a matou agiu como agente da nature- 
za material. Assim, analisando o assunto profundamente, Kamsa 
implorou o perdão de Devaki. Ele não era a causa da morte dos 
filhos de Devaki. Pelo contrário, este era o próprio destino deles. 
Nestas circunstâncias, Devaki deveria perdoar Karnsa e não deveria 
lamentar-se, mas sim esquecer-se de seus feitos passados. Karnsa ad- 
mitiu seu próprio erro, mas tudo o que fizera estava sob o controle 
da providência. Karmnsa poderia ter sido a causa imediata da morte 
dos filhos de Devaki, mas a causa remota eram os feitos passados 
deles. Esta era a verdade. 


VERSO 22 


SN RA ASE | 
ATA AAA 112211 


yàvad dhato "smi hantàsmi- 
ty atmanar manyate "sva-drk 
tavat tad-abhimüny ajño 
badhya-badhakatam iyat 
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yüvat—enquanto; hatah“asmi—agora estou sendo morto. (por 
outros); hanta asmi—=sou o matador (dos outros); itji—assim; 
ütmünam-—próprio eu; manyate—ela considera; a-sva-drk—uma 
pessoa que nào viu a si mesma (devido à escuridáo decorrente do 
conceito de vida corpórea; tãvat—enquanto perdurar isto; tat-abhi- 
müni—considerando-se o morto ou aquele que mata; ajñah—um 
tolo; badhya-badhakatam—as imposições do mundo, segundo as 
quais é-se obrigado a assumir alguma responsabilidade; iyãt-—conti- 
muam. 


TRADUÇÃO 
No conceito de vida corpórea, a pessoa fica nas trevas, sem auto- 
realização, pensando: “Estou sendo morto” ou “Matei meus inimi- 
gos”. Enquanto pessoas tolas considerarem o eu como o matador 
ou como o morto, elas continuarão responsáveis pelas obrigações 
materiais, e consegiientemente sofrerão as reações da felicidade e in- 
felicidade. 


SIGNIFICADO 

Pela graça do Senhor, Kasa sentiu sincero arrependimento por 
ter desnecessariamente perseguido vaisnavas como Devaki e Vasudeva, 
e-assim chegou à fase de conhecimento: transcendental. “Porque 
estou situado na plataforma de conhecimento”, disse Karnsas “en- 
tendo que não sou absolutamente o matador de teus filhos e não 
tenho responsabilidades pela morte deles. Enquanto eu pensava que 
seria morto pelo teu filho, estava em ignorância, mas agora estou 
livre dessa ignorância, que se deve ao conceito de vida corpórea.” 
Como se afirma no Bhagavad-gitã (18.17): 


yasya nühankrto bhavo 
buddhir yasya na lipyate 
hatvâpi sa imàl lokàn 
na hanti na nibadhyate 


“Aquele que não é motivado pelo falso ego, cuja inteligência não 
se envolve, embora mate homens neste mundo, ele não é o matador. 
Tampouco é atado por suas ações.” De acordo com esta verdade 
axiomática, Karnsa alegou não ser responsável pela morte dos filhos 
«de Devaki e Vasudeva. “Por favor, tentai perdoar-me essas falsas 
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atividades externas”, disse ele, “e apaziguai-vos através desse mesmo 
conhecimento.” 


VERSO 23 
ama aa darei ae dita: d 
ARANA A: ARMAR 0 


ksamadhvam mama daurütmyam 
südhavo dina-vatsalah 

ity uktvasru-mukhah pàdau 
sSyãlah svasror athâgrahit 


Ksamadhvam-—por favor, perdoai; mama--minhas; daurâtmyam-— 
atividades atrozes; sâdhavah—ambos sois grandes pessoas santas; 
dina-vatsalàh—e sois muito bondosos com as pobres pessoas de 
mentalidade mesquinha; iti uktva-—dizendo isso; asru-mukhah—seu 
rosto cheio de lágrimas; pâdau—os pés; $valah—seu cunhado Kamsa; 
svasroh—de sua irmã e de seu cunhado; atha— assim; agrahit—agarrou. 


TRADUÇÃO 
Kamsa suplicou: “Minha querida irmã e meu querido cunhado, 
visto que sois pessoas santas, por favor, tende misericórdia de alguém 
como eu, cujo coração é tão pobre. Por favor, perdoai minhas atro- 
cidades.” Tendo falado essas palavras, Karmsa caiu aos pés de Vasu- 
deva e Devaki, com os olhos cheios de lágrimas de arrependimento. 


SIGNIFICADO 
Embora Kamsa tivesse falado muito bem sobre o tema do conhe- 
cimento verdadeiro, seus feitos passados eram abomináveis e atrozes, 
e portanto continuou pedindo perdão à sua irmã e ao seu cunhado, 
caindo aos pés deles e admitindo que era uma pessoa muito pecaminosa. 


VERSO 24 
AAA FRE A: AAA | 
Wi A AA RE 


As atrocidades do rei Karsa 


mocayām āsa nigadād 
viśrabdhah kanyakā-girā 

devakim vasudevam ca 
darsayann átma-sauhrdam 


“mocayam ása—Kamsa libertou-os; nigadat—de suas algemas de 

erro; visrabdhah—com plena confiança; kanyaka-girã-—-nas pala- 
“vras da deusa Durgã; devakim—para com sua irmã Devaki; vasudevam 
“Ca—e seu cunhado Vasudeva; darsayan—manifestando plenamente; 
“útma-sauhrdam—sua relação familiar. 


TRADUÇÃO 
Acreditando plenamente nas palavras da deusa Durgã, Kamsa 
manifestou sua afeição familiar por Devaki e Vasudeva, libertando-os 
imediatamente das algemas de ferro. 





VERSO 25 


Tas era AT TATE | 
aga RA A TA Z IRMI 


bhrütuh samanutaptasya 
Ksânta-rosã ca devaki 

vyasrjad vasudevas ca 
prahasya tam uváca ha 


bhrütuh—contra seu irmão Kamsa; samanutaptasya—por ele estar 
arrependido; ksanta-rosã-—livrou-se da ira; ca—também; devaki— 
a mãe de Krsna, Devaki; vyasrjat—abandonou; vasudevah ca— 
Vasudeva também; prahasya—sorrindo; tam—a Kamsa; uváca— 
disse; ha—no passado. 


TRADUÇÃO 
Ao ver seu irmão deveras arrependido enquanto explicava os acon- 
tecimentos fatidicos, Devakī livrou-se de toda a ira. Igualmente, 
Vasudeva deixou de sentir ira. Sorrindo, ele falou a Karsa as seguin- 
tes palavras. 
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SIGNIFICADO 

Devaki e Vasudeva, ambos personalidades de alta nobreza, aceita- 
ram a verdade apresentada por Karnsa de que tudo é designado pela 
providência. De acordo-com a profecia, Karnsa seria morto pelo oi- 
tavo filho de Devaki. Logo, Vasudeva e Devaki viram que, atrás 
de todos-esses incidentes, estava um grande plano traçado pela Su- 
prema Personalidade de Deus, Visto que o Senhor já havia nascido 
como uma criança humana e estava sob a segura custódia de Yaso- 
da, tudo acontecia de acordo com o plano, e não havia necessida- 
de de eles ficarem rancorosos contra Karnsa, Portanto, eles aceitaram 
as palavras de Kamsa. 


VERSO 26 


CAMARA 4p ÍA AA | 
ARA: ARA fA aa: RAN 


evam etan mahã-bhaga 
yathà vadasi dehinām 

ajñána-prabhavaham-dhih 
sva-pareti bhida yatah 


evam—sim, está certo; efat—o que disseste; maha-bhaga—ó grande 
personalidade; yatha—como; vadasi—estás falando; dehinam—sobre 
as entidades vivas (que aceitam corpos materiais); ajñana-prabhava— 
por influência da ignorância; aham-dhih—este é meu interesse (falso 
ego); sva-parã iti—esse é o interesse alheio; bhidã-—diferenciação; 
yatah—devido a esse conceito de vida. 


TRADUÇÃO 
Ó grande personalidade Karnsa, apenas por influência da ignorán- 
cia pode alguém aceitar o corpo material e o ego corpóreo. O que 
disseste sobre esta filosofia está correto. As pessoas no conceito de 
vida corpórea, desprovidas de auto-realização, usam termos distinti- 
vos, tais como “Isto é meu” e “Isso pertence a outrem.” 


SIGNIFICADO 
Tudo é feito automaticamente pelas leis da natureza, que fun- 
cionam sob a direção da Suprema Personalidade de Deus. Não há 
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possibilidade de se fazer algo independentemente, pois alguém que 
colocou dentro desta atmosfera material está sob pleno controle 
leis da natureza. Nossa principal ocupação, portanto, deve ser 

armos desta vida condicionada e novamente: nos: situarmos 
m existência espiritual. Somente devido à ignorância pode-se pensar: 
'Sou um semideus", “Sou um ser humano”, “Sou um cão”, “Sou 
um gato”, ou; quando a ignorância é ainda maior: “Sou Deus.” 
“A nào ser que alguém seja plenamente auto-realizado, sua vida de 
ignorância continuará. 

h VERSO 27 










reden MEE i 
fiia raa maa gara: 112001 
Soka-harsa-bhaya-dvesa- 
lobha-moha-madünvitàh 


mitho ghnantam na pasyanti 
bhavair bhavam prthag-drsah 












Soka—lamentacio; harsa—júbilo; bhaya—medo; dvesa—inveja; 
lobha—cobiga; moha=ilusáo; mada—loucura; anvitah—dotadas 
com; mithah—umas ás outras; ghnantam—ocupadas em matar; na 
pasyanti—não véem; bhavaih—devido a essa diferenciação; bhavam— 
a situação em relação com o Senhor Supremo; prthak-drśah—pessoas 
que vêem tudo desvinculado do controle do Senhor: 


TRADUÇÃO 
As pessoas que fazem essa diferenciação são imbuídas de qualida- 
des materiais — lamentação, júbilo, medo, inveja, cobiça, ilusão e 
loucura. Elas são influenciadas pela causa imediata, a qual esforçam- 
se por anular, porque não conhecem a suprema causa remota, a 
Personalidade de Deus. 









SIGNIFICADO 
¿Krsna é a causa de todas as causas (sarva-karana-karanam), mas 
alguém que náo se vincula a Krsna é perturbado por causas imedia- 
tas e náo pode deixar de desenvolver separacáo ou diferengas. Ao 
tratar um paciente, um médico hábil procura encontrar a causa que 
originou a doenca, e náo se deixa distrair pelos sintomas da causa 
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original. Igualmente, o devoto jamais se perturba com os reveses 
da vida. Tat te 'nukampáñ susamiksamánah (Bhag. 10.14.8). O 
devoto entende que, quando está em aflição, isto se deve aos seus 
próprios erros do passado, que agora estão produzindo reações, em- 
bora, por graga da Suprema Personalidade de Deus, elas sejam bem 
leves. Karmani nirdahati kintu ca bhakti-bhajam (Brahma-samhita 
5.54). Quando um devoto sob a protegáo da Suprema Personalidade 
de Deus tem de sofrer devido aos erros que cometeu no passado, 
ele, pela graça do Senhor, passa apenas por um pouco de miséria. 
Embora a doença que acomete um devoto deva-se aos erros pratica- 
dos em alguma época passada, ele concorda em sofrer e em tolerar 
essas misérias, e depende por completo da Suprema Personalidade 
de Deus. Portanto, ele jamais é afetado por condições materiais, 
tais como lamentação, júbilo, medo e assim por diante. O devoto 
jamais vê que algo esteja desvinculado da Suprema Personalidade 
de Deus. Srila Madhvacarya, citando o Bhavisya Purâna, diz: 


bhagavad-darsanád yasya 
virodhàd darsanam prthak 
prthag-drstih sa: vijreyo 
na tu sad-bheda-darsanah 


VERSO 28 

ITA STS 
aa va mereri fara mfra: | 
erramos gem MRE 


sri-suka uvãca 
karmsa evarn prasannübhyam 
visuddham pratibhasitah 
devaki-vasudevübhyam 
anujnüto 'visad grham 


Sri-Sukah uvüca—Sri Sukadeva Gosvami disse; kamsah-—rei Karnsa; 
evam-—assim; prasannâbhyâm-—eles estavam muito pacíficos; visud- 
dham_—com pureza; pratibhasitah—obtendo a resposta; devaki-vasu- 
devabhyam—de Devaki e Vasudeva; anujfiâtah-—recebendo permissão; 
avisat entrou; grham—em seu próprio palácio. 


Verso 29] As atrocidades do rei Karnsa 


2 TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Tendo então ouvido as palavras 
puras de Devaki e Vasudeva, que estavam muito apaziguados, Karsa 
sentiu-se satisfeito, e com a permissão deles, entrou em seu próprio lar. 


VERSO 29 
«raid vert armat i Ea AÑO: | 
Te ARE Wu d sme fem IRS 


tasyam rütryüm vyatitàyar 
karisa ühiya mantrinah 

tebhya àcasta tat sarvam 
yad uktarn yoga-nidrayà 


| tasyàm—aquela; rátryàm-—noite; vyatitayám—tendo se passado; 

kamsah—o rei Kamsa; ühiya—convocando; mantrinah-—todos os 
ministros; tebhyah—a eles; âcasta-—informou; tat-—isto; sarvam-— 
tudo; yat uktam—que fora falado (que o matador de Kamsa já esta- 
va em algum outro lugar); yoga-nidrayá-—por Yogamáya, a deusa 
Durgà. 


TRADUÇÃO 
Passada a noite, Kamsa convocou seus ministros e informou-os 
de tudo o que fora dito por Yogamáya [a qual revelara que aquele 
que deveria matar Karsa já nascera em alguma outra parte]. 


SIGNIFICADO 

A escritura védica Candí descreve maya, a energia do Senhor Su- 
premo, como nidrà: durgà devi sarva-bhütesu nidra-rüpena samüsthi- 
tah. Neste mundo material, a energia de. Yogamáyá e Mahámaya 
mantém as entidades vivas dormindo na grande escuridáo da igno- 
ráncia. Yogamáyá, a deusa Durgà, manteve Karnsa na escuridáo 
quanto ao nascimento de Krsna e levou-o a acreditar que seu inimigo 
Krsna nascera em outro lugar. Ao nascer, Krsna era filho de Deva- 
ki, porém, de acordo com o plano original. do Senhor, tal como foi 
profetizado para Brahma, Ele foi a Vrndávana onde, por onze anos, 
iria dar prazer à mãe Yasoda e Nanda Maharàja e.a outros amigos 
e devotos íntimos. Ele retornaria depois para matar Kamsa. Como 
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nào sabia disso, Kamsa acreditava na afirmação de Yogamāyā de 
que Krsna nascera em outra parte, e náo de Devaki. 


VERSO 30 


arm ARA MÍA | 
Rara if aa an RA 13011 


akarnya bhartur gaditam 
tam ücur deva-satravah 

devàn prati krtàmarsá 
daiteyà nàti-kovidah 


ükarnya—após ouvirem; bhartuh—do seu mestre; gaditam—as pa- 
lavras ou afirmações; tam âcuh-—responderam-lhe; deva-satravah-— 
todos os asuras, que eram inimigos dos semideuses; devân—os semi- 
deuses; prati—de; krta-amarsah—que eram invejosos; daiteyah—os 
asuras; na—náo; ati-kovidah-—que agiam com muita habilidade. 


TRADUÇÃO 
Após ouvirem a afirmação de seu mestre, os asuras invejosos, 
que eram inimigos dos semideuses e não procediam com muita habi- 
lidade, deram o seguinte conselho a Karsa. 


SIGNIFICADO 
Existem duas diferentes categorias de homens — os asuras e os suras. 


dvau bhüta-sargau loke "smin 
daiva ásura eva ca 
visnu-bhakta smrto daiva 
üsuras tad-viparyayah 
(Padma Purána) 


Aqueles que sáo devotos do Senhor Visnu, Krsna, sáo suras, ou 
devas, ao passo que aqueles que se opõem aos devotos chamam-se 
asuras. Em tudo o que fazem, os devotos usam de muita habilidade 
(pasyãsti bhaktir bhagavaty akificanã sarvair gunais tatra samasate 
surah). Logo, eles são chamados kovida, que significa “hábeis”. 
Os asuras, entretanto, embora aparentemente mostrem habilidade 
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“ao executarem atividades sob o modo da paixão, eles na verdade 
'são todos tolos. Eles não são sóbrios nem hábeis. Tudo-o que fazem 
“é imperfeito. Moghasa mogha-karmânah. De acordo com esta passa- 
gem-do Bhagavad-gità (9.12), tudo o qué os asuras fazem acaba 
-malogrando-se. Foi esse tipo de pessoas que aconselhou Kamsa porque 
eram seus principais amigos' é ministros. 

e! 

w VERSO 31 





vj Sfi ATI SATA | 
aina fracasa Ara t 
evam cet tarhi bhojendra 
pura-grama-vrajadisu 
anirdasàn nirdasarms ca 
hanisyamo *dya vai Sisin 


evam-—assim; cet—se é assim; tarhi—entáo; bhoja-indra—6 rei 
de Bhoja; pura-grama-vraja-adisu—em todas as cidades, aldeias e 
campos de pastagens; anirdasan-—aqueles que têm menos de dez 
dias de idade; nirdasân ca--e aqueles que tém um; pouco' mais: de 
dez dias de idade; hanisyamah—mataremos; adya—a partir de hoje; 
vai—na verdade; Sisan-—todas essas crianças. 


TRADUÇÃO 
Se isso é verdade, ó rei da dinastia Bhoja, a partir de hoje mata- 
remos todas as crianças em todas as aldeias, cidades e campos de 
pastagem nascidas dentro dos últimos dez dias ou um pouco antes 
desse período. i 


VERSO 32 


aña man quiu: 
— sumite 113211 


kim udyamaih karisyanti 
devàh samara-bhiravah 

nityam udvigna-manaso 
jya-ghosair dhanusas tava 
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kim—que; udyamaih—pelos seus esforços; karispanti—farão; 
devah—todos os semideuses; samara-bhiravah—que têm medo de 
lutar; nityam—sempre; udvigna-manasah—com mentes agitadas; 
Jyü-ghosaih—pelo som. da corda; dhanusah—do arco; tava—teu. 


TRADUCÁO 
Os semideuses sempre temem o som da corda do teu arco. Eles 
estáo em constante ansiedade, com medo de lutar. Portanto, que 
iniciativa podem eles tomar para danificar-te? 


VERSO 33 


AR MARAA: mea: | 
FAA TA TRA FA: 133I 


asyatas te Sara-vrátair 
hanyamánáh samantatah 

Jijivisava utsrjya 
palayana-pará yayuh 


asyatah—trespassados pelas flechas que disparaste; te—tuas; Sara- 
vrátaih—pela saraivada de flechas; hanyamânãh—sendo mortos; 
samantatah—aqui e ali; jijtvisavah—desejando viver; utsrjya—dei- 
xando o campo de batalha; palayana-parah—na tentativa de esca- 
par; yayuh—eles fugiram (da luta). 


TRADUÇÃO 
Enquanto eram trespassados por tuas flechas, que disparaste em 
todas as direções, alguns deles, feridos pela saraivada de flechas 
mas desejosos de viver, fugiram do campo de batalha, tentando escapar. 


VERSO 34 
Ran da aaa: | 
gratinar afetar agf ama 


kecit prañijalayo diná 
nyasta-sastra divaukasah 


As atrocidades do rei Kamsa 


mukta-kaccha-Sikhah kecid 
bhitàh sma iti vadinah 


é 
#5 kecit—alguns deles; prāñjalayah—uniram suas mãos simplesmen- 
te para satisfazer-te; dinah—muito pobres; nyasta-Sastrah—estando 
privados de todas as armas; divaukasah-—os semideuses; mukta-kaccha- 
Sikhah—suas roupas e cabelos soltos e em desalinho; kecit—alguns 
deles; bhitâh—temos muito medo; sma-—assim se deu; ¡ti vadinah— 
eles falaram dessa maneira. 


TRADUÇÃO 
Derrotados e privados de todas as armas, alguns semideuses desis- 
tiram de lutar e louvaram-te com mãos postas, e alguns deles apare- 
ceram diante de ti com roupas e cabelos soltos e disseram: “Ó senhor, 
temos muito medo de ti.” 


VERSO 35 


aA ATATA RAAT | 
EARAIL MAMTAJ AT: 11341] 


na tvam vismrta-śastrāstrān 
virathan bhaya-sarnvrtân 

harhsy anyâsakta-vimukhãn 
bhagna-cüpàn ayudhyatah 


na—não; tvam—Vossa Majestade; vismrta-sastra-astrân—aqueles 
que se esqueceram de como usar as armas; virathan—sem quadri- 
gas; bhaya-sarhvrtan— confundidos pelo temor; hamsi—mata; anya- 
âsakta-vimukhan—pessoas que não são apegadas a lutar, mas a 
algum outro assunto; bhagna-capan—seus arcos partidos; ayudhya- 
tah—e assim não lutando. 


TRADUÇÃO 
Quando os semideuses ficam privados de suas quadrigas, quando 
não conseguem usar armas, quando têm medo ou estão apegados 
a algo diferente da luta, ou quando seus arcos quebram-se e por isso 
eles perdem a habilidade para lutar, Vossa Majestade não os mata. 
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SIGNIFICADO 

Existem princípios que governam até mesmo a luta. Se o inimi- 
go náo tem quadriga, náo se concentra na arte de lutar devido ao 
medo, ou não deseja lutar, ele não deve ser morto. Os ministros de 
Karnsa deixaram-no atento ao fato de que, apesar de seu poder, ele 
conhecia os princípios da luta, e portanto perdoara os semideuses 
devido à incapacidade deles. *“Mas a“atual emergência”, disseram 
os ministros, “não permite tal misericórdia ou etiqueta militar. Agora, 
deves preparar-te para lutar em quaisquer circunstâncias.” Assim, 
eles aconselharam Karnsa a abandonar a tradicional etiqueta que 
vigora nas lutas e castigasse'o inimigo, custasse o que custasse. 


VERSO 36 


Eoo AARRETTA: | 
vetar Ph RN rean n AE | 
Arata Am a aaa 113311 


kim ksema-Stirair vibudhair 
asamyuga-vikatthanaih 

raho-jusà kirn harina 
Sambhunà và vanaukasa 

kim indrenálpa-viryena 
brahmanã vã tapasyatã 


kim—que há a temer; ksema—em um lugar onde é escassa a ha- 
bilidade para lutar; saraih-—pelos semideuses; vibudhaih-—por essas 
pessoas poderosas; asaryuga-vikatthanaih—vangloriando-se e falando 
àtoa, longe da luta; rahah-jusa—que vive em um lugar solitário, 
no âmago do coração; kim harina-—por que temer © Senhor Visnu; 
Sambhunà—(e por que temer) o Senhor Siva; va-—ou; vana-okasa— 
que vive na floresta; kim indrena—por que temer Indra; alpa-virye- 
na—ele náo é nada poderoso (náo tendo o poder de lutar contigo); 
brahmana—por que temer Brahma; va—ou; fapasyatá—que vive 
ocupado em meditar. 


TRADUÇÃO 
Os semideuses vangloriam-se à toa quando estão longe do campo 
de batalha. Somente quando não há luta eles sabem ostentar ó seu 
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poder. Portanto, nada temos a temer desses semideuses. Quanto 
“ao Senhor Visnu, Ele está recluso no âmago dos corações dos yogis. 
Quanto ao Senhor Siva, ele foi para a floresta. E quanto ao Senhor 
Brahmã, ele vive ocupado em austeridades e meditação. Os outros 
semideuses, encabeçados por Indra, não são poderosos. Portanto, 
nada tens a temer. 


SIGNIFICADO 
Os ministros de Karnsa disseram-lhe que todos os exímios semi- 
deuses haviam fugido com medo dele. Um fora para a floresta, outro, 
para o âmago do coração, e outro fora ocupar-se em tapasya. “Logo, 
não deves temer os semideuses”, disseram eles. “Simplesmente pre- 
para-te para lutar.” 


VERSO 37 


aa gar ares fa meme | 


MARA MUITA 112011 


tathüpi devàh sàpatnyün 
nopeksyà iti manmahe. 

tatas tan-müla-khanane 
niyunksvasmán anuvratán 


tatha api—mesmo assim; devah-—os semideuses; sápatnyat—devido 
á inimizade; na upeksyah—náo devem ser subestimados; iti manma- 
he—essa é a nossa opinio; tatah—portanto; tat-mala-khanane— 
para derrotá-los completamente; niyunksva—ocupa; asmán—a nós; 
anuvratan—que estamos prontos para seguir-te. 


TRADUÇÃO 
Entretanto, devido à inimizade deles, temos a opinião de que os 
semideuses não devem ser subestimados. Portanto, para derrotá-los 
completamente, ocupa-nos em lutar com eles, pois estamos prontos 
para seguir-te. 


SIGNIFICADO 
De acordo com as instruções morais, ninguém deve deixar de extin- 
guir o fogo completamente, tratar as doenças completamente e saldar 




















308 Srimad-Bhágavatam [Canto 10, Cap. 4 


as dívidas completamente. Caso contrário, cada um deles agravará 
e mais tarde será difícil conté-los. Logo, os ministros aconselharam 
Kamsa a derrotar completamente seus inimigos. 


VERSO 38 


maish arif a 

AAA AAA | 
aña aan 

Rigida TENS A ARMA WIZ) 


yathamayo 'nge samupeksito nrbhir 
na sakyate rúdha-padas cikitsitum 

yathendriya-gráma upeksitas tathã 
ripur mahàn baddha-balo na câlyate 


yatha—como; âmayah—uma doença; arnge—no corpo; samupek- 
sitah—sendo negligenciada; nrbhih—pelos homens; na—náo; sakya- 
te—é capaz; rüdha-padah—quando ela é aguda; cikitsitum—de ser 
tratada; yathü—e como; indriya-grámah—os sentidos; upeksitah— 
não controlados no começo; tatha--igualmente; ripuh mahân—um 
grande inimigo; baddha-balah—se se torna forte; na—náo; calyate— 
pode ser controlado. 

TRADUCÁO 

Assim como uma doença, se inicialmente negligenciada, torna-se 
aguda e incurável, ou assim como os sentidos, se não controlados 
no início, mais tarde se tornam incontroláveis, um inimigo, se rele- 
gado no começo, mais tarde torna-se imbatível. 


VERSO 39 
do RE feudal qa aa anm: 
e a ts fome 112 
mülam hi visnur devanam 
yatra dharmah sanátanah 


tasya ca brahma-go-vipras 
tapo yajñah sa-daksinah 
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miilam—o alicerce; hi—na verdade; visnuh—é o Senhor Visnu; 
devanam—dos semideuses; yatra—onde; dharmah—principios reli- 
giosos; sanatanah—tradicionais ou eternos; tasya--esse (alicerce); 
ca—também; brahma-—civilização bramínica; go—proteção às vacas; 
viprah—brahmanas; tapah—austeridades; yajñah—realizando sacri- 
fícios; sa-daksinah—com remuneração adequada. 


TRADUÇÃO 
O alicerce de todos os semideuses é o Senhor Visnu, que vive e é 
adorado onde quer que haja princípios religiosos, cultura tradicio- 
mal, os Vedas, as vacas, os brühmanas, austeridades e sacrifícios 
com remuneração adequada. 


SIGNIFICADO 

Eis uma descrição de sandtana-dharma, os princípios religiosos 
eternos, que devem incluir cultura bramínica, brahmanas, sacrifí- 
cios e religião. Esses princípios estabelecem 'o reino de Visnu. Sem 
o reino de Visnu, o reino de Deus, ninguém pode ser feliz. Na te 
viduh svârtha-gatim hi visnum: nesta civilização demoniaca, as pessoas 
infelizmente não entendem que o verdadeiro interesse da sociedade 
humana repousa em Visnu. Durasayã ye bahir-artha-mâninah: por 
isso, elas estão às voltas com uma vã esperança. As pessoas querem 
ser felizes sem consciência de Deus, ou consciência de Krsna, porque 
são lideradas por líderes cegos que conduzem a sociedade humana 
para o caos. Os adeptos assúricos de Kamsa queriam destruir a tra- 
dicional condição de felicidade humana e então derrotar os devatàs, 
0$ devotos e semideuses. A: menos que os devotos e semideuses pre- 
dominem, os asuras se destacaráo, e a sociedade humana ficará 
em condição caótica. 


AA A AT | 
UÑA ASA EEE Mell 


tasmát sarvátmaná rájan 
brahmanan brahma-vadinah 
tapasvino yajfia-silàn 
gas ca hanmo havir-dughah 
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tasmàt—portanto; sarva-ütmanü—em todos os aspectos; rdjan— 
6 rei; brahmanàn—os brühmanas; brahma-vádinah—que mantêm 
a cultura bramínica, centralizada em. Visnu; tapasvinah—pessoas 
que estão ocupadas em austeridades; yajña-silan—pessoas ocupadas 
emoferccer sucrificios; gah ca—vacas e pessoas ocupadas em proteger 
as vacas; hanmah-—mataremos; havih-dughah—porque elas forne- 
cem leite, do qual se obtém manteiga clarificada para oferecer sacrifício. 





TRADUÇÃO 
Ó rei, nós, que em todos os sentidos somos teus adeptos, matare- 
mos portanto os brãhmanas védicos, as pessoas ocupadas em ofere- 
cer sacrifícios e austeridades, e as vacas que fornecem leite, do qual 
se obtém manteiga clarificada, que se usa nos ingredientes do sacrifício. 


VERSO 41 


fam mas Aqua que ari que qi 
agran A A TEA N 


viprā gāvaś ca vedāś ca 
tapah satyarh damah śamah 
Sraddhà dayà titiksà ca 
kratavas ca hares tanüh 


viprüh-—os brühmanas; güvah ca-—e as vacas; vedüh ca—e o co- 
nhecimento védico; tapah—austeridade; satyam—veracidade; da- 
mah—controle dos sentidos; samah—controle da mente; Sraddhãa-—fé; 
daya—misericórdia; titiksa—toleráncia; ca—também; kratavah ca— 
bem como os sacrificios; hareh tanúh—sáo diferentes partes do corpo 
do Senhor Visnu. 

TRADUÇÃO 

Os brâhmanas, as vacas, o conhecimento védico, a austeridade, 
a veracidade, o controle da mente e dos sentidos, a fé, a misericór- 
dia, a tolerância e o sacrifício são diferentes partes do corpo do 
Senhor Visnu, e são a parafernália de uma civilização piedosa. 


SIGNIFICADO 
Ao oferecermos nossas reverências à Suprema Personalidade de 
Deus, dizemos: 
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namo brahmanya-devaya 
go-brahmana-hitaya ca 

jagad-dhitaya krsnaáya 
govindàya namo namah 


Ao vir estabelecer a verdadeira perfeição da ordem social, Krsna 
Es pessoalmente as vacas e os brahmanas (go-brahmana-hitaya 
ca). Esta é a primeira medida que Ele toma porque, sem proteção 
aos brâhmanas e às vacas, não pode haver civilização humana e nem 
sequer se cogita em vida feliz e pacífica. Os asuras, portanto, vivem 
interessados em matar os brâhmanas e as vacas. Especialmente nesta 
era, Kali-yuga, as vacas estão sendo mortas em todo o mundo, e 
sempre que há um movimento para estabelecer a civilização bra- 
miínica, às pessoas em geral rebelam-se. Por isso, consideram o mo- 
vimento da consciência de Krsna como uma forma de “lavagem 
cerebral”. Como essas pessoas invejosas podem ser felizes em sua 
civilização ímpia? A Suprema Personalidade de Deus pune-as, man- 





tendo-as em escuridão nascimento após nascimento e lancando-as 
cada vez mais nas miseráveis condições da vida infernal. O movi- 
mento da consciência de Krsna deu início a uma civilização bramínica, 
mas especialmente quando se tenta introduzi-la nos países ociden- 
tais, os asuras tentam impedi-lo de muitas maneiras. Entretanto, 
para o benefício da sociedade humana, devemos com muita tolerân- 
cia impulsionar esse movimento. 


VERSO 42 


añ mara ques gem | 
mel Zaau nal: dam ada: 
a a aca Afaa IRN 


sa hi sarva-surâdhyakso 
hy asura-dvid guha-sayah 
tan-múla devatah sarváh 
sesvarãh sa-catur-mukhãh 
ayam vai tad-vadhopãyo 
yad rsinàm vihimsanam 
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sah—Ele (o Senhor Visnu); hi—na verdade; sarva-sura-adhyak- 
sah—o líder de todos os semideuses; Ai—na verdade; asura-dvit—o 
inimigo dos asuras; guha-Sayah—Ele é a Superalma no âmago dos 
corações de todos; tat-milah-—refugiando-se em Seus pés de lótus; 
devatüh—os semideuses existem; sarvah—todos eles; sa-ISvarah— 
incluindo o Senhor Siva; sa-catuh-mukhüh—bem como o Senhor 
Brahma, que tem quatro rostos; ayam—isto é; vai—na verdade; tat- 
vadha-upãyah-—o único meio de matá-lO (Visnu); yat-—o qual; rsT- 
nãm-—dos grandes sábios, pessoas santas ou vaisnavas; vikirisanam-— 
opressão com toda classe de perseguição. 





TRADUÇÃO 

O Senhor Visnu, a Superalma no âmago dos corações de todos, 
é o inimigo último dos asuras, e portanto é conhecido como asura- 
dvit. Ele é o líder de todos os semideuses porque todos os semideuses, 
incluindo o Senhor Siva e o Senhor Brahmã, vivem sob Sua prote- 
cáo. As grandes pessoas santas, os sábios e vaisnavas também de- 
pendem dEle. Perseguir os vaisnavas, portanto, é a única maneira 
de matar Visnu. 





SIGNIFICADO 

Especialmente os semideuses e os vaisnavas são partes integrantes 
do Senhor Supremo, Visnu, porque sempre obedecem às Suas ordens 
(om tad visnoh paramarm padam sada pasyanti sürayah). Os seguido- 
res demoníacos de Karnsa pensavam que se os vaisnavas, as pessoas 
santas e os sábios fossem perseguidos, o corpo original de Visnu 
naturalmente seria destruído. Assim, decidiram acabar com o vaisna- 
vismo. Os asuras entregam-se a uma luta perpétua contra os vaisna- 
vas porque não querem que o vaisnavismo se espalhe. Os vaisnavas 
pregam apenas o serviço devocional, e não encorajam os karmis, 
Jjhiânis nem os yogis, porque se alguém quer libertar-se da vida mate- 
rial condicionada, deve enfim tornar-se vaisnava. Nosso movimento 
da consciência de Krsna usa dessa compreensão, e portanto os asuras 
sempre tentam suprimi-lo. 


VERSO 43 

ATA SIR. 
gi gifa: Fa ae eae qi 
amfémi frd WS ARS 11821 
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Sri-Suka uvaca 
evam durmantribhih kamsah 
saha sammantrya durmatih 
brahma-himsarh hitam mene 
kala-pasavrto “surah 


— sri-éukah uvàca—Sri Sukadeva Gosvàmi disse; evam-—dessa manei- 
ra; durmantribhih—seus ministros malévolos; kamsah—o rei Karsa; 
saha—juntamente com; sammantrya—após considerar mui elabora- 
damente; durmatih—sem boa inteligéncia; brahma-himsam—perse- 
guicáo aos brahmanas; hitam—como a melhor maneira; mene— 
aceitou; kala-pasa-Avrtah—estando atado às regras e regulações de 
Yamaraja; asurah—porque era um demônio. 





r TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Assim, tendo ponderado as instru- 
ções de seus ministros malévolos, Kamsa, que estava atado às leis 


de Yamaraja e era privado de boa inteligência porque era um demô- 
nio, decidiu perseguir as pessoas santas, os bráhmanas, pois via nisto 
a única maneira de alcançar sua própria boa fortuna. 


tor SIGNIFICADO 

Srila Locana dása Thákura canta: ápana karama, bhuñjaye samana, 
kahaye locana dãsa. Ao invés de aceitarem as boas instruções-dos 
sábios e dos sastras, os-nào-devotos ímpios agem caprichosamente, 
de acordo com seus próprios planos. Na verdade, entretanto, ninguém 
tem seus próprios planos porque todos estão atados às leis da natu- 
reza e devem agir de acordo com sua tendência na vida material con- 
dicionada. Portanto, a pessoa deve mudar sua própria decisão e 
seguir a decisão de Krsna e dos devotos de Krsna. Então, ela livra- 
se da punição infligida por Yamaraja. Kamsa náo era uma pessoa 
que não recebera educação. De suas conversas com Vasudeva e Deva- 
ki, parece que ele conhecia tudo sobre as leis da natureza. Mas devi- 
do à sua associação com maus ministros, ele não pôde tomar uma 
decisão que lhe trouxesse bem-estar. Portanto, o Caitanya-caritâmrta 
(Madhya 22.54) diz: 


'sadhu-sanga, ". 'sadhu-sarga'——sarva-sastre kaya 
lava-mãtra sadhu-sange sarva-siddhi haya 
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Se alguém deseja seu verdadeiro bem-estar, deve associar-se com 
devotos e pessoas santas e dessa maneira corrigir sua condição de 
vida material. 

VERSO 44 


ARA MAEA FA FARTA | 
FRETA RA TATA Jena Mei 


sandisya sadhu-lokasya 
kadane kadana-priyan 

küma-rüpa-dharün diksu 
dánaván grham àvisat 


sandisya—após dar permissáo; sadhu-lokasya—das pessoas santas; 
kadane—em perseguição; kadana-priyân-—aos demônios, que eram 
muito hábeis em perseguir os outros; kama-ripa-dharân—que podiam 
assumir qualquer forma, de acordo com o próprio desejo deles; dik- 
su—em todas as direções; dânavân—aos demônios; grham avisar— 
Karnsa entrou em seu próprio palácio. 


TRADUÇÃO 
Esses demônios, os seguidores de Kamsa, eram hábeis em perse- 
guir os outros, especialmente os vaisnavas, e podiam assumir qualquer 
forma que desejassem. Após dar a esses demônios permissão para 
irem a qualquer parte e perseguirem as pessoas santas, Karnsa entrou 
em seu próprio palácio. 


Nal 
"ai PERSA ea 


te vai rajah-prakrtayas 
tamasà müdha-cetasah 

satâm vidvesam àcerur 
üràd ügata-mrtyavah 


te—todos Os ministros assúricos; vai—na verdade; rajah-prakr- 
tayah—possuidos de paixão; tamasa-—-mergulhados na ignorância; 


'erso 46] As atrocidades do rei Kamsa 





miidha-cetasah— pessoas tolas; satâm-—de pessoas santas; vidvesam— 
icáo; "aceruh—executaram; arar ügata-mrtyavah-—a morte 
iminente já tendo se encarregado deles. 


TRADUÇÃO 
Transbordando de paixão e ignorância e não sabendo o que era 
bom ou mau para eles, os asuras, por quem esperava a morte imi- 
mente, começaram a perseguição às pessoas santas. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gità (2.13): 


dehino 'smin yatha dehe 
kaumaram yauvanam jara 

tathá dehántara-praptir 
dhiras tatra na muhyati 


“Assim como, neste corpo, a alma corporificada seguidamente passa 
da infância à juventude e à velhice, do mesmo modo, na hora da 
morte, a alma passa a outro corpo. A alma auto-realizada não se 
confunde com essas mudanças.” As pessoas irresponsáveis, possuí- 
das de paixão e ignorância, tolamente agem como não se deve agir 
(nünam pramattah kurute vikarma). Mas todos devem conhecer os 
resultados das ações irresponsáveis, como se explica no próximo verso. 


VERSO 46 


am fan a um RM AA 
¿Ra aña de mer: NAN 


ayuh $riyam yaso dharmam 
lokan ásisa eva ca 

hanti Sreyârhsi sarvâni 
puriso mahad-atikramah 


ayuh—a duragáo da vida; Sriyam—beleza; yasah—fama; dhar- 
mam—religiño; lokan—elevagáo aos planetas superiores; asisah— 
dádivas; eva—na verdade; ca—também; hanti—destrói; sreyâmsi— 
bênçãos; sarvâni—todas; purhsah—de uma pessoa; mahat-atikra- 
mah—acossando grandes personalidades. 
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TRADUCAO 
Meu querido rei, quando um homem persegue grandes almas, 
todas as suas béncáos, sob a forma de longevidade, beleza, fama, 
religião, dádivas e promoção aos planetas superiores, são destruídas. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo 
Canto, Quarto Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitulado “As 
atrocidades do rei Kamsa”. 


CAPÍTULO CINCO 


O encontro de 
Nanda Mahārāja e Vasudeva 


Como se descreve neste capítulo, Nanda Mahārāja realizou mui 
pomposamente a cerimônia comemorativa do nascimento de seu filho 
recém-nascido. Então, ele foi até Kamsa para pagar os devidos im- 
postos e encontrou-se com seu amigo íntimo Vasudeva. 

Vrndavana inteira ficou muito jubilosa com o nascimento de 
Krsna. Todos estavam dominados pela alegria. Portanto, o rei de 
Vraja, Maharaja Nanda, quis realizar a cerimônia de nascimento 
do seu filho, e assim o fez. Durante o grande festival, Nanda Mahã- 
rája deu em caridade a todos os presentes tudo o que eles deseja- 
ram. Após o festival, Nanda Maharaja encarregou os vaqueiros de 
proteger Gokula e depois foi a Mathurã pagar a Kamsa os impos- 
tos legais. Em Mathura, Nanda Maharaja encontrou-se com Vasudeva. 
Nanda Maharája e Vasudeva eram irmãos, e Vasudeva louvou a 
boa fortuna de Nanda Maharaja porque sabia que Krsna aceitara 
Nanda Maharaja como Seu pai. Quando Vasudeva indagou de Nanda 
Maharaja sobre o bem-estar da criança, Nanda Maharája informou- 
lhe tudo sobre Vrndavana, e Vasudeva ficou muito satisfeito com 
isto, embora expressasse seu pesar porque os vários filhos de Deva- 
Ki haviam sido mortos por Kamsa. Nanda Maharaja consolou Vasu- 
deva, dizendo que tudo acontece de acordo com o destino e quem 
sabe disso não fica consternado. Esperando muitas perturbações 
em Gokula, Vasudeva aconselhou então Nanda Mahārāja a não de- 
morar-se em Mathurā, mas a regressar a Vrndàvana o mais rápido 
possível. Assim, Nanda Maharája despediu-se de Vasudeva e regres- 
sou a Vrndavana com outros vaqueiros em seus carros de boi. 


VERSOS 1-2 

fim S3 
ARO UA STATE MATRA | 
a desta: aña 12 

















| 
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qa ad MATA A | 
aria Añana A N3 I 


Sri-Suka uvaca 
nandas tv atmaja utpanne 
jatahlado maha-manáh 
ahúya vipran veda-jñán 
snátah Sucir alankrtah 


vücayitvà svastyayanam 
jata=karmátmajasya vai 

kārayām ása vidhivat 
pitr-devârcanam tathã 


sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvàmi disse; nandah—Maharaja 
Nanda; tu-—na verdade; atmaje—seu filho; utpanne—tendo nascido; 
Jâta--dominado; ahladah-—por grande júbilo; mahã-manãh-—que era 
magnánimo; ahüya—convidou; viprán-—os brühmanas; veda- 
que eram plenamente versados em conhecimento védico; snátah— 
tomando um banho completo; sucih-—purificando-se; alankrtah— 
vestindo-se com muito apuro, colocando adornos e roupas novas; 
vacayitva--após fazer com que fossem recitados; svasti-ayanam— 
mantras védicos (pelos brahmanas); jata-karma—o festival do nasci- 
mento da crianga; dtmajasya—de seu próprio filho; vai—na verdade; 
kârayâm àsa-—fez que se realizasse; vidhi-vat-—de acordo com as re- 
gulações védicas; pitr-deva-arcanam-—a adoração aos antepassados 
e semideuses; tathã--bem como. 





TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvâmi disse: Por natureza, Nanda Maharaja era de- 
veras magnânimo, e quando o Senhor Sri Krsna apareceu como seu 
filho, ele ficou cheio de alegria. Portanto, após banhar-se e purifi- 
car-se e vestir-se adequadamente, ele convidou brâhmanas que sabiam 
recitar os mantras védicos. Após tomar as necessárias medidas para 
que esses brâhmanas qualificados recitassem auspiciosos hinos védi- 
cos, ele providenciou para que a cerimônia de nascimento de seu 
filho recém-nascido fosse celebrada nos padrões védicos, de acordo 
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com as regras e regulações, e também promoveu a adoração aos se- 
mideuses e antepassados. 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura comenta o significado das 
palavras nandas tu. A palavra tu, diz ele, não é usada para encer- 
rar a sentença, pois, não havendo tu, a sentença é completa. Logo, 
a palavra tu é usada com um propósito diferente. Embora Krsna 
aparecesse como filho de Devaki, Devaki e Vasudeva não desfruta- 
ram do jàta-karma, o festival da cerimônia de nascimento. Ao con- 
“trário, essa cerimônia foi promovida por Nanda Maháraja, como 
se afirma aqui (nandas tv atmaja utpanne jatâhiado maha-manah). 
Quando Nanda Maharaja encontrou-se com'Vasudeva, Vasudeva 
nãopôde revelar: “Teu filho Krsna na verdade é meu filho. DEle, 
és apenas outro tipo de pai: espiritual.” Devido ao temor que sentia 
de Kamsa, Vasudeva não pôde realizar o festival do nascimento de 
-Krsna. Nanda Maharâja, entretanto, tirou pleno proveito dessa opor- 
stunidade. 
—A:cerimónia jata-karma: pode ocorrer quando o cordão umbili- 
cal, que liga a criança à placenta, é cortado. Entretanto, visto que 
Krsna foi levado por Vasudeva à casa de Nanda Maharája, de que 
jeito poderia isto acontecer? A este respeito, Visvanatha Cakravarti 
Thakura deseja provar com evidência apresentada em muitos sastras 
que Krsna realmente nasceu como filho de Yasodã antes do nasci- 
mento de Yogamayáã, que portanto é descrita como a irmã mais nova 
do Senhor. Muito embora haja muitas dúvidas sobre o corte do cordão 
umbilical, e muito embora talvez isso não tenha ocorrido, quando 
a Suprema Personalidade-de Deus aparece, esses eventos são tidos 
como reais. Das narinas de Brahmã, Krsna apareceu como Varâha- 
deva, e portanto Brahmã é descrito como o pai de Varáhadeva. 
Também significativas são as palavras kãrayâm àsa vidhivat. Estan- 
do tomado de alegria por causa do nascimento de seu filho, Nanda 
Maharája nào. viu se o cordão foi cortado ou não. Assim, ele reali- 
zou a cerimônia com muita pompa. De acordo com a opinião de 
algumas autoridades, Krsna de: fato nasceu como filho; de Yasodã. 
Em todo caso, sem que se levem em conta compreensóes materiais; 
pode-se aceitar que a cerimônia em que Nanda Maháãraja celebra-o 
nascimento de Krsna foi adequada. Portanto, em toda parte, esta 
cerimônia é conhecida como Nandotsava. 
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VERSO 3 


Hei fer su fire emerg | 
Rara AAA 11311 


dheninam niyute prádad 
viprebhyah samalankrte 

tiladrin sapta ratnaugha- 
satakaumbhambaravrtán 


dhenúinam—de vacas leiteiras; niyute—dois milhdes; prada—deu 
em caridade; viprebhyah—aos brahmanas; samalankrte—completa- 
mente decoradas; fila-adrin—colinas de cereais; 'sapta—sete; ratna- 
ogha-Satakaumbha-ambara-ãvrtan-—cobertas com jóias e roupas in- 
crustadas com ouro. 








TRADUÇÃO 
Nanda Maharaja deu dois milhões de vacas, completamente deco- 
radas com roupas e jóias, em caridade aos brãhmanas. Ele também 
deu-lhes sete colinas de cereais, cobertas com jóias e com roupas 
decoradas com incrustações de ouro, 


VERSO 4 
FA aaien HARET | 
gafa 11 9 1 


kálena snüna-saucabhyam 
samskárais tapasejyaya: 

sudhyanti dânaih santustyã 
dravyàny ütmütma-vidyayà 


kàülena—com o decorrer do tempo (a terra e outras coisas materiais 
purificam-se); snána-saucabhyàm—banhando-se (0 corpo purifica- 
se) e através da limpeza (as coisas sujas purificam-se); samskaraih— 
através dos processos purificatórios (o nascimento purifica-se); tapa- 
sã-—através da austeridade (os sentidos purificam-se); ijyayã-—através 
da adoração (os brahmanas purificam-se); sudhyanti—purificam- 
se; dânaih-—através da caridade (a riqueza purifica-se); santustya-— 
através da satisfação (a mente purifica-se); dravyani—todas as posses 
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materiais, tais como vacas, terra e ouro; atmã-—a alma (purifica-se); 
"ütma-vidyaya—através da auto-realização. 


v TRADUCAO 

— Ó rei, com o passar do tempo, a terra e as outras posses materiais 
“purificam-se; banhando-se, o corpo purifica-se; e através da limpeza, 
as coisas sujas purificam-se. Através de cerimônias purificatórias, 
o nascimento purifica-se; através da austeridade, os sentidos purifi- 
cam-se; e através da adoração e caridade oferecida aos brâhmanas, 
as posses materiais purificam-se. Através da satisfação, a mente pu- 
rifica-se e através da auto-realização, ou consciência de Krsna, a alma 
purifica-se. 


SIGNIFICADO 
Esses são preceitos sástricos segundo os quais alguém pode purifi- 
car tudo de acordo com a civilização védica: A-menos que seja puri- 
ficado, o que quer que usemos nos encherá de contaminação. Há 
cinco mil anos, na Índia, inclusive em aldeias como a de Maharaja 
“Nanda, as pessoas sabiam como purificar as coisas, e assim até mesmo 
“a vida material eles desfrutavam sem contaminação: 


VERSO 5 


Ama Ban aa feras d 
ra a AA AAN 


saumangalya-giro viprah 
sita-magadha-vandinah: 

gāyakāś ca jagur nedur 
bheryo dundubhayo muhuh 


saumangalya-girah—cujo canto de mantras e hinos purificava-o 
ambiente com sua vibração; viprah—os brahmanas; süta—peritos 
em recitar todas as histórias; mãgadha-—peritos em recitar as his- 
tórias de famílias reais especiais; vandinah-—recitadores profissio- 
nais gerais; gayakah—cantores; ca—bem como; jaguh—cantavam; 
neduh—vibrava; bheryah—uma espécie de instrumento musical; 
dundubhayah—uma espécie de instrumento musical; muhuh-—cons- 
tantemente. 
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TRADUÇÃO 
Os brühmanas recitaram hinos védicos auspiciosos, que purificaram 
o ambiente com sua vibração. Os peritos em recitar antigas histó- 
rias como os Purânas, os peritos em recitar as histórias das famílias 
reais, e todos os recitadores gerais declamaram, enquanto cantores 
cantavam e muitas espécies de instrumentos musicais, como bheris 
e dundubhis, eram tocadas em acompanhamento, 


VERSO 6 


A ARA Aaa | 
PARAR: RA 


vrajah sammrsta-samsikta- 
dvàrüjira-grhüntarah 

citra-dhvaja-patâkã-srak- 
caila-pallava-toranaih 


vrajah—a terra ocupada por Nanda Maharaja; sammrsta—muito 
bem limpa; samsikta—muito bem lavada; dvára—todas as portas 
Ou entradas; ajira—pátios; grha-antarah—tudo dentro da casa; citra— 
variados; dhvaja—de festóes; patakü-—de bandeiras; srak—de guir- 
landas de flores; caila—de pedaços de tecido; pallava—das folhas 
das mangueiras; toranaih-—(decorada) por portões em diferentes lu- 
gares. y 


TRADUÇÃO 
Vrajapura, a residência de Nanda Mahárája, estava plenamente 
decorada com muitas variedades de festões e bandeiras, e em dife- 
rentes lugares, construíram-se porteiras com muitas variedades de 
guirlandas de flores, pedaços de tecido e folha de manga. Os pátios, 
os portões que davam para as ruas e tudo o que ficava situado dentro 
dos aposentos das casas foram perfeitamente varridos e lavados. 


VERSO 7 


TH we semwr ea d 
APRA: ou 
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gàvo vrsü vatsatara 
haridrà-taila-rüsitah 

vicitra-dhütu-barhasrag- 
vastra-kancana-málinah 


^^ gavah—as vacas; vrsah—os touros; vatsatarah—os bezerros; hari- 
"drü—com uma mistura de cúrcuma; taila—e óleo; rúsitah—todos 
os seus corpos untados; vicitra=decoradas variedades de; dhatu—mi- 
nerais coloridos; barha-srak—guirlandas de pena de paváo; vastra— 
roupas; Kkáricana-—adornos de ouro;málinah—estando decorados 
com guirlandas. 


TRADUÇÃO 
As vacas, os touros e os bezerros foram intensamente untados 
com uma mistura de cúrcuma e óleo, à qual se acrescentaram muitas 
variedades de minerais. Suas cabeças foram enfeitadas com penas 
de pavão, e eles foram enguirlandados e cobertos com roupas e 
adornos de ouro. 
SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (18.44), à Suprema Personalidade de Deus en- 
sina que krsi-go-raksya-vânijparh vaisya-karma-svabhavajam: A 
agricultura, a proteção às vacas e o comércio são trabalhos para os 
quais os vaisyas estão qualificados.” Nanda Maháraja pertencia à 
comunidade vaisya, a comunidade agrícola. Nestes versos, explica- 
se como proteger as vacas e mostra-se quão rica era essa comunida- 
de. Dificilmente podemos imaginar que as vacas, touros e bezerros 
recebessem um tratamento tão esmerado e fossem tão bem decora- 
dos com roupas e preciosos adornos de ouro. Quão felizes eles eram! 
Como se descreve em outra passagem do Bhagavatam, durante a 
época de Maharaja Yudhisthira, as vacas eram tão felizes que costu- 
mavam ensopar o campo de pastagem com leite. Eis a civilização 
indiana. Entretanto, no mesmo lugar, Índia, Bháratavarsa, quantas 
pessoas estão sofrendo porque abandonaram o modo de vida védi- 
co e deixaram de compreender os ensinamentos do-Bhagavad-gitã! 


VERSO 8 


s - 
WEISSE A mind fiar: l 


E AA TS AAA: O di 
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maharha-vastrabharana- 
karicukosnisa-bhüsitah 

gopah samáyayú rájan 
nánopáyana-panayah 


mahã-arha—extremamente valiosas; vastra-abharana—com roupas 
e adornos; karicuka-—com uma determinada espécie de roupa usada 
em Vrndávana; usnisa—com turbantes; bhüsitah—estando bem ves- 
tidos; gopah—todos os vaqueiros; samayayuh—vieram ali; rajan— 
ó rei (Mahárája Pariksit); nána—vários; upáyana—presentes; ¡pd- 
nayah—segurando em suas mãos. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, os vaqueiros vestiram-se mui opulentamente, usando 
valiosos adornos e roupas, tais como casacos e turbantes. Decora- 
dos dessa maneira e carregando vários presentes em suas mãos, eles 
dirigiram-se á casa de Nanda Maharája. 


SIGNIFICADO 

Quando consideramos a condição em que:o antigo agricultor vivia 
nas aldeias, podemos 'ver quão opulento ele-era devido à simples 
produção agrícola e proteção às vacas. Entretanto, como no momento 
atual a agricultura foi negligenciada e deixou-se de proteger as vacas, 
o agricultor está sofrendo horrivelmente e usa farrapos remendados. 
Esta éa diferença entre a histórica Índia ea Índia dos dias atuais. 
Através de atividades atrozes, ugra-karma, como estamos eliminando 
a oportunidade oferecida por uma civilização humana! 


VERSO 9 
€ ; g A 
TIE Ef Ar: GA 
AAA AAA NA 
gopyas cakarnya mudità 
yasodayah sutodbhavam 


atmanam bhüsayam cakrur 
vastrakalpanjanadibhih 
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gopyah—a comunidade feminina, as esposas dos vaqueiros; ca— 
“também; akarnya-—após ouvirem; muditah-—ficaram muito alegres; 
Yasodayah-—-de mãe Yasoda; suta-udbhavam—o nascimento de um 
“menino; atmânam-—pessoalmente; bhiisayam cakruh--muito bem 
“vestidas para participarem do festival; vastra-akalpa-añjana-adibhih— 
“com roupas adequadas, adornos, ungiiento negro, e assim por diante, 


y TRADUÇÃO 

As gopis, as esposas dos vaqueiros, ficaram muito satisfeitas ao 
ouvir que mãe Yasoda dera à luz um filho, e começaram a enfeitar- 
se primorosamente com roupas adequadas, adornos, ungiiento negro 
“para os olhos, e assim por diante. 


VERSO 10 


TRRBESÍUSCREHNE STI: | 


ña E: AMA: 112 911 


nava-kunkuma-kiñijalka- 
mukha-pankaja-bhiitayah 

balibhis tvaritam jagmuh 
prthu-sronyas calat-kucah 


nava-kunkuma-kiñjalka—com agafráo e flor de kunkuma que 
acabara de desabrochar; mukha-pankaja-bhütayah—apresentando 
extraordinária beleza em seus rostos de lótus; balibhih—com presen- 
tes em suas mãos; tvaritam-—às pressas; jagmuh-—foram (à casa de 
mãe Yasoda); prthu-sronyah-—tendo quadris volumosos, que atestam 
a beleza feminina; calat-kucãh-—seus seios desenvolvidos moviam-se. 


TRADUÇÃO 
Estando seus rostos de lótus extraordinariamente belos, decorados 
com açafrão e kunkuma frescos, as esposas dos vaqueiros precipita- 
ram-se para a casa de mãe Yasodáa com presentes em suas mãos. 
Devido à beleza natural, as esposas tinham quadris e seios volumosos, 
que se moviam à medida que elas corriam. 
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SIGNIFICADO 

Os vaqueiros e as mulheres das aldeias levavam uma vida muito 
natural, e as mulheres desenvolviam uma beleza feminina espontá- 
nea, com quadris e seios volumosos. Porque na civilização moderna 
as mulheres não levam uma vida natural, seus quadris e seus seios 
não atingem esse completo desenvolvimento espontâneo. Devido a 
uma vida artificial, as mulheres perderam sua beleza natural, embo- 
ra aleguem ser independentes e avançadas em civilização material. 
Esta descrição das mulheres aldeãs dá um claro exemplo do contraste 
que existe entre a vida natural e a vida artificial de uma sociedade 
condenada, como a-dos países ocidentais, onde a beleza do topless 
e do bottomless pode ser facilmente adquirida em clubes elojas e 
usada nas propagandas destinadas ao público. A palavra balibhih 
dá a entender que essas mulheres carregavam em pratos feitos de 
ouro moedas de ouro, colares de jóias, roupas finas, grama fresca, 
polpa de sândalo, guirlandas de flores e outras dessas oferendas. 
Essas oferendas chamam-se bali. As palavras tvaritam jagmuh indi- 
cam quão felizes ficaram as mulheres da aldeia ao 'compreenderem 
que màe Yasodà dera à luz uma encantadora criança conhecida como 
Krsna. 


VERSO 11 


MA: FRAGA 
Pre af fran: 
aq qa a 


AASPERE: MIA 


gopyah sumrsta-mani-kundala-niska-kanthyas 
citrâmbarah pathi Sikha-cyuta-mãlya-varsah 

nandülayam sa-valayà vrajatir virejur 
vyalola-kundala-payodhara-hara-Sobhah 


gopyah—as gopis; su-mrsta—muito 'ofuscantes; mani—feitos de 
jóias; kundala—usando brincos; niska-kanthyah—e tendo pequenos 
pingentes e broches dependurados em seus pescocos; citra-ambarah— 
vestidas com muitas variedades de bordados coloridos; pathi—a ca- 
minho da casa de Yasodámayi; sikha-cyuta—caía de seus cabelos; 
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“mãlya-varsãh-—uma chuva de guirlandas de flores; nanda-alayam— 
rumo à casa de Mahãraja Nanda; sa-valayãh—com pulseiras em 
seus braços; vrajatih—enquanto iam (com essa indumentária); vire- 
juh—elas pareciam belíssimas; vyalola—agitando-se; kundala—com 
brincos; payodhara—com seios; hãra—com guirlandas de flores; 
Sobhah—que pareciam tão belas. 


TRADUÇÃO 

Nas orelhas das gopis, reluziam brincos de jóias brilhantemente 
polidas, e de seus pescoços pendiam broches de metal, Seus braços 
estavam decorados com pulseiras, suas vestes tinham cores variadas, 
e de seus cabelos, as flores caíam sobre a rua como chuva. Assim, 
enquanto se dirigiam à casa de Mahárája Nanda, as gopis, com 
seus brincos, seios e guirlandas agitando-se, ostentavam uma beleza 
reluzente. 


SIGNIFICADO 
A descrição das gopis, que iam dar as'boas-vindas a Krsna na 
casa de Maharaja Nanda, é especialmente significativa. As gopis 
não eram mulheres comuns, mas expansões da potência de prazer de 
Krsna, como se descreve no Brahma-samhita: 


ünanda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhis 
tabhir ya:eva nija-rúpataya kalabhih 
goloka eva nivasaty akhilatma-bhito 
govindam àdi-purusarh tam aharn bhajâmi 
(5.37) 


cintâmani-prakara-sadmasu kalpa-vrksa- 
laksavrtesu surabhir abhipalayantam 
laksmi-sahasra-sata-sambhrama-sevyamânam 
govindam adi-purusam tam aha bhajami 
(5.29) 


Aonde quer que Ele vá, Krsna é sempre adorado pelas gopis. Por- 
tanto, Krsna é tão vividamente descrito no Srimad-Bhügavatam. 
S$ri Caitanya Maháprabhu também descreveu Krsna dessa maneira: 
ramya kacid upasana vrajavadhü-vargena yà kalpità. Todas as gopis 
jam oferecer seus presentes a Krsna porque elas sào associadas eternas 
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do Senhor. Dai, as gopis ficaram mais felizes com a notícia do apa- 
recimento de Krsna em Vrndàvana. 


VERSO 12 


qp anre mueren wu amm l 
a aras ga: 112211 


1á asisah prayuñijanas 
ciram pahiti balake 

haridrá-cürna-tailàdbhih 
sificantyo “janam ujjaguh 


tüh—todas as mulheres, as esposas e filhas dos vaqueiros; dsisah— 
bênçãos; prayurjanah—oferecendo; ciram—por um longo: tempo; 
pühi—que Te tornes o rei de Vraja e mantenhas todos os seus habi- 
tantes; ¡ti—assim; bálake—a crianga recém-nascida; haridrü-cürna— 
pó de cúrcuma; taila-adbhih—misturado com óleo; siñicantyah—bor- 
rifando com; qjanam—a Suprema Personalidade de Deus, que é 
não-nascido; ujjaguh ofereceram orações. 


TRADUÇÃO 
Oferecendo bênçãos à criança recém-nascida, Krsna, as esposas 
e filhas dos vaqueiros disseram: “Que Te tones rei de Vraja e du- 
rante um longo tempo mantenhas todos os seus habitantes.” Elas 
borrifaram com uma mistura de pó de cúrcuma, óleo e água o não- 
nascido Senhor Supremo e ofereceram suas orações. 


VERSO 13 


star Aff aan a 1 
Et Ai AA RAMA 112211 


avadyanta vicitrani 
vaditrani mahotsave 

krsne visvesvare “nante 
nandasya vrajam àgate 
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0 avadyanta—vibravam em celebração ao filho de Vasudeva; vici- 
“trani—vários; vaditrâni—instrumentos: musicais; maha-utsave—no 
grande festival; krsne—quando o Senhor Krsna; visva-I$vare—o 
mestre de toda a manifestacáo cósmica; anante—ilimitadamente; 
'nandasya—de Maháraja Nanda; vrajam—ao local de pastagem; aga- 
te—assim chegara. 


Hic TRADUÇÃO 

“Agora que o onipenetrante e ilimitado Senhor Krsna, o mestre 
“da manifestação cósmica, chegara à quinta de Maharája Nanda, 
várias espécies de instrumentos musicais ressoavam para celebrar o 
grande festival. 


e SIGNIFICADO 
“No Bhagavad-gitã (4.7), o Senhor diz: 


yada yada hi dharmasya 
glânir bhavati bhârata 

abhyutthanam adharmasya 
tadàtmünam srjamy aham 


“Sempre e onde quer que haja um declínio na prática religiosa, ó 
descendente de Bharata, e o predominante aumento da irreligião 
— nesse momento, Eu próprio desco.” Sempre que uma vez em cada 
día de Brahma, Krsna vem, Ele aparece na casa de Nanda Maha- 
rája, em Vrndávana. Krsna é o mestre de toda a criação (sarva-loka- 
mahesvaram). Portanto, não apenas nas cercanias da fazenda de 
Nanda Maháràja, mas em todo o Universo — e em todos os outros 
Universos — sons musicais celebraram a auspiciosa chegada do Senhor. 


VERSO 14 


wm: qeew a a d 
aa A: IS et 


gopah parasparam hrsta 
dadhi-kstra-ghrtambubhih 

asiñicanto vilimpanto 
navanitais ca ciksipuh 
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gopāh—os vaqueiros; parasparam—uns aos outros; Arstâh-—estando 
tão satisfeitos; dadhi—com coalhada; ksira—com leite condensado; 
ghrta-ambubhih—com água misturada com manteiga; asificantah— 
borrifando; vilimpantah—besuntando; navanitaih ca—e com man- 
teiga; ciksipuh—eles atiravam uns nos Outros: 


TRADUCAO 
Com alegria, os vaqueiros comemoraram o grande festival, borri- 
fando os corpos uns dos outros com uma mistura de coalhada, leite 
condensado, manteiga e água. Eles atiravam manteiga uns nos outros 
e com ela besuntavam os corpos uns dos outros. 


SIGNIFICADO 

Através desta afirmação, é fácil entender que, há cinco mil anos, 
não havia apenas bastante leite, manteiga e coalhada para comer, 
beber e cozinhar, mas também, quando ocorria um festival, lança- 
va-se tudo isso uns nos outros, sem restrição. Não existia limite para 
a quantidade de leite, manteiga, coalhada e outros produtos seme- 
lhantes, usados na sociedade humana. Todos tinham um amplo su- 
primento de leite, e usando-o em muitas variedades de preparações 
lácteas, as pessoas mantinham perfeita saúde em convívio com a 
natureza e assim desfrutavam' da vida em consciência de Krsna. 


VERSOS 15 — 16 
AAA qmitseg mint 1 
ut se Para: uti 
RE RGE PATA, | 
Porra aaa = IG 


nando mahã-manãs tebhyo 
vãso 'lankãra-go-dhanam 

süta-mügadha-vandibhyo 
ye "nye vidyopajivinah 


tais taih kamair adinatma 
yathocitam apüjayat 
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visnor aradhanarthaya 
sva-putrasyodayaya ca 


nandah—Maharája Nañda; mahd-manadh—que entre os vaquei- 
ros era a mais correta de todas as pessoas; tebhyah—aos vaqueiros; 
-vasah—roupas; alanküra—adornos; go-dhanam-—e vacas; sita-müga- 
“dha-vandibhyah-—aos sütas (os recitadores profissionais das histórias 
-antigas), aos magadhas (os recitadores profissionais das histórias 
“das dinastias reais) e aos va"-dis (cantores gerais de orações); ye anye— 
bem como a outros; vidya-upajivinah—que ganhavam sua subsistên- 
cia com base em qualificações educacionais; faih taih—com o que 
quer que; kamaih—melhora dos desejos; adina-atmá—Maharaja 
Nanda, que era tão magnânimo; yatha-ucitam—como era adequa- 
do; apüjayat—adorou-os ou satisfé-los; visnoh aradhana-arthaya— 
com o propósito de agradar ao Senhor Visnu; sva-putrasya—de seu 
próprio filho; udayâya—para o aperfeiçoamento em todo os senti- 
dos; ca—e. 


TRADUÇÃO 
A magnânima personalidade Mahàraja Nanda deu roupas, adornos 
e vacas em caridade aos vaqueiros para agradar ao Senhor Visnu, 
e com isto ele melhorou em fodos os sentidos a condição de seu 
próprio filho. Ele fez caridade aos sútas, mãgadhas, vandis e aos 
homens de todas as outras profissões, de acordo com seu grau de 
educação, e satisfez o desejo de todos. 


SIGNIFICADO 

Embora tenha virado moda falar de daridra-narâyana, as palavras 
visnor ãrâdhanãrthaya não significam que as pessoas a'quem Nanda 
Maharaja satisfez nessa grande cerimônia eram Visnus. Eles nào 
eram daridra, tampouco eram Nàráyana. Ao contrário, eram devo- 
tos de Narãyana, e através de suas qualificações educacionais, eram 
capazes de satisfazer Náráyana. Logo, satisfazê-los era uma maneira 
indireta de satisfazer o Senhor Visnu. Mad-bhakta-pijabhyadhika 
(Bhãg. 11.19.21). O Senhor diz: **Adorar Meus devotos é melhor 
do que adorar-Me diretamente” O sistema varnasrama presta-se 
inteiramente à visnu-arâdhana, adoração ao Senhor Visnu. Varnasra- 
mücüravata purusena parah puman/ visnur aradhyate (Visnu Pura- 
na 3.8.9). A meta última da vida consiste em a pessoa Satisfazer O 
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Senhor Visnu, o Senhor Supremo.'O homem incivilizado ou o mate- 
rialista, entretanto, não conhecem essa meta da vida. Na te viduh 
svartha-gatim hi visnum (Bhãg. 7.5.31). Nosso verdadeiro interesse 
próprio consiste em satisfazer o Senhor Visnu. Deixar de satisfazer 
o Senhor: Visnu para tentar ser feliz através de medidas materiais 
(bahir-artha-màninah) não é o caminho que traz felicidade. Porque 
Visnu é'a raiz de tudo, se Visnu está satisfeito, todos ficam satisfei- 
tos; em particular, os filhos e membros familiares de alguém tornam- 
se felizes em tọdos os aspectos. Nanda Mahārāja cuidava em que 
seu filho recém-nascido fosse feliz. Era isto o que ele tinha em mente. 
Portanto, ele quis satisfazer o Senhor Visnu, e para satisfazer o 
Senhor Visnu, era. necessário satisfazer seus devotos, tais como os 
brühmanas eruditos, os mügadhas e os sütas. Logo, de maneira in- 
direta, em ültima análise, era ao Senhor Visnu que se deveria satisfazer. 


VERSO 17 
ifft A a! 
ama kamami 11291 


rohini ca mahà-bhàgà 
nanda-gopâbhinandita 

vyacarad divya-vãsa-srak- 
kanthabharana-bhiisita 


rohini—Rohini, a màe de Baladeva; ca—também; mahà-bhagà—a 
afortunadíssima máe de Baladeva (deveras afortunada por ter a opor- 
tunidade de criar Krsna e Balaráma juntos); nanda-gopa-abhinandi- 
1a—sendo prestigiada por Maharája Nanda.e máe Y asoda; vyacarat— 
estava ocupada em deslocar-se de um a outro lugar; divya—belo; 
vása—com um vestido; srak-—com uma guirlanda; kantha-abhara- 
na—e com. um adorno cobrindo o pescogo; bhúsita—decorada. 


TRADUÇÃO 
A afortunadíssima Rohini, mãe de Baladeva, foi prestigiada por 
Nanda Mahãrája e Yasoda, e por isso também vestiu-se com esme-. 
ro e decorou-se com um colar, uma guirlanda e outros adornos. Ela 
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estava ocupada em deslocar-se de um a outro lugar para receber as 
mulheres que vieram participar do festival. 


SIGNIFICADO 

Rohini, outra esposa de Vasudeva, também vivia aos cuidados 
de Nanda Maharaja com seu filho Baladeva. Porque seu esposo era 
prisioneiro de Karhsa, ela sentia-se bastante infeliz, porém, na ocasião 
de Krsna-janmastami, Nandotsava, quando Nanda Mahãraja deu 
roupas e adornos aos outros, ele também deu a Rohini roupas e 
adornos suntuosos, para que ela pudesse participar do festival. Assim, 
ela também estava ocupada em receber as visitantes. Devido à sua 
boa fortuna de ser capaz de criar Krsna e Balarâma juntos, ela é 
descrita como maha-bhaga, grandemente afortunada. 


VERSO 18 


AA ARA A: AA | 


CTA WRAT NCI 


tata ārabhya nandasya 
vrajah sarva-samrddhimān 

harer nivāsātma-gunai 
ramükridam abhün nrpa 


tatah arabhya—a partir de entáo; nandasya—de Mahàràja Nanda; 
vrajah—Nrajabhúmi, a terra onde se protegem e criam vacas; sarva- 
samrddhiman—tornou-se opulenta com todas as espécies de rique- 
za; hareh nivâsa-—da residência da Suprema Personalidade de Deus; 
ütma-gunaih—através das qualidades transcendentais; ramā-ākrīdam— 
o lugar onde a deusa da fortuna executa seus passatempos; abhiit — 
tornou-se; nrpa—ó rei (Maharaja Pariksit). 


TRADUÇÃO 
Ó Maharaja Pariksit, o lar de Nanda Maharaja é eternamente a 
morada da Suprema Personalidade de Deus e de Suas qualidades 
transcendentais e portanto sempre está naturalmente favorecido com 
toda a opuléncia e riqueza. No entanto, com o aparecimento do 
Senhor Krsna ali, comecou a ser o lugar onde a deusa da fortuna 
executa seus passatempos. 
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SIGNIFICADO 

Como se afirma no Brahma-samhita (5:29): laksmi-sahasra-sata- 
sambhrama-sevyamünam govindam adi-purusam tam aham bha- 
jami. A morada de Krsna sempre é servida por centenas e milhares 
de deusas da fortuna. Aonde quer que Krsna vá, a deusa da for- 
tuna naturalmente reside-com Ele. A principal deusa da fortuna é 
Srimati Radhãrani, Logo, o fato de Krsna aparecer na terra de Vraja 
indicava que a principal deusa da fortuna, Radháráni, também apa- 
receria ali mui brevemente. A morada de Nanda Maharája já era 
opulenta; e visto que Krsna aparecera, tudo iria contribuir para que 
ela tivesse completa opulência. 


VERSO 19 


a Agami REA Rg aa: 1 
az: aa aña id er 11291 


gopün gokula-raksayam 
nirüpya mathurürn gatah 

nandah kamsasya varsikyam 
karam dátum kurúdvaha 


gopân—os vaqueiros; gokula-raksâyâm-—para proteger o Estado 
de Gokula; nirápya—após designar; mathuram—a Mathuraá; gatah— 
foi; nandah—Nanda Maharaja; kamsasya—de Kamsa; varsikyam— 
impostos anuais; karam—a, parte do lucro; datum—pagar; kuru- 
udvaha—0 Mahaáraja Pariksit, melhor protetor da dinastia Kuru. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvámi continuou: Em seguida, meu querido rei Pa- 
riksit, ó melhor protetor da dinastia Kuru, Nanda Mahárãja, tendo 
designado os vaqueiros locais para proteger Gokula, foi a Mathurã 
para pagar ao rei Kamsa os impostos anuais. 


SIGNIFICADO 
Visto que-a matança de bebês já era um fato conhecido, Nanda 
Maháráaja receava muito o perigo por que passava seu filho recém- 
nascido. Assim, ele designou os vaqueiros locais para protegerem 
seu lar e seu filho. Ele queria ir imediatamente a Mathura para pagar. 
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“os impostos que devia e também oferecer algum presente para salva- 
guardar seu filho recém-nascido. Para a proteção da criança, ele 
adorara vários semideuses e antepassados e dera caridade capaz de 
satisfazer a todos. Igualmente, Nanda Mahãraja queria não apenas 
pagar a Karnsa os impostos anuais, mas também oferecer-lhe algum 
presente que o deixasse satisfeito. Sua única preocupação era prote- 
ger seu filho transcendental, Krsna. 


VERSO 20 


aa STA Mad RAMA | 
ar GN A Ml TRAR Rol 


vasudeva upasrutya 
bhràtaram nandam âgatam 

jñatva datta-karam rajñe 
yayau tad-avamocanam 


vasudevah—Vasudeva; upasrutya—quando ouviu; bhrütaram— 
que seu querido amigo eirmáo; nandam—Nanda Maharaja; ágatam— 
viera a Mathurã; jrñatva—quando soube; datta-karam—e já pagara 
os impostos; rajñe—ao rei; yayau—ele foi; tat-avamocanam-—á xesi- 
déncia de Nanda Maharaja. 


TRADUÇÃO 
Ao ficar sabendo que Nanda Maharaja, seu queridíssimo amigo 
eirmão, viera a Mathura ejá pagara os impostos a Kamsa, Vasudeva 
foi até à residência de Nanda Maharaja. 


SIGNIFICADO 

Vasudeva e Nanda Maharaja eram tão intimamente ligados que 
viviam como irmãos. Ademais, as anotações de Śrīpāda Madhvācārya 
ensinam que Vasudeva e Nanda Maharaja eram irmãos por parte 
de pai. O pai de Vasudeva, Sürasena, casou-se com uma jovem vaisya, 
e dela nasceu Nanda Maharaja. Mais tarde, o próprio Nanda Mahà- 
rája casou-se com uma jovem vaisya, Yasoda. Portanto, sua família 
é célebre como familia yaióya, e Krsna, identificando-Se como seu 
filho, executava as atividades vaisyas (krsi-go-raksya-vanijyam). Bala- 
ráma representa a lavra de terra para agricultura e portanto sempre 
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carrega um arado em Sua mão, ao passo que Krsna apascenta as 
vacas e por isso carrega uma flauta em Sua mão. Logo, os dois irmãos 
representam krsi-raksya e go-raksya. 


VERSO 21 


AAA E ATA | 
sra: fran al ra maña: 11221 


tam drstvá sahasotthaya 
dehah pranam ivagatam 

pritah privatamam dorbhyàrm 
sasvaje prema-vihvalah 


tam—a ele (Vasudeva); drstvã—vendo; sahasá-—subitamente; ut- 
thaya—levantando-se; dehah—o mesmo corpo; prânam—vida; iva— 
como que; agatam-—retornara; pritah—assim satisfeito; priva-tamam— 
seu querido amigo e irmão; dorbhyam-—com seus dois braços; sasva- 
Je—abragou; prema-vihvalah—dominado pelo amor e afeição: 


TRADUÇÃO 
Ao tomar conhecimento de que Vasudeva viera, Nanda Maháraja 
ficou dominado pelo amor e afeição, sentindo-se tão satisfeito como 
se seu corpo tivesse recuperado a vida. Subitamente vendo Vasudeva 
ali presente, ele levantou-se e abraçou-o com ambos os braços. 


SIGNIFICADO 
Nanda Mahārāja era mais velho do que Vasudeva: Portanto, 
Nanda Mahārāja abraçou-o e Vasudeva ofereceu-lhe namaskāra. 


VERSO 22 


qa: gamd: SERIRTRIES:- | 
sept araia ATA NI 


pūjitah sukham āsīnah 
prstvânâmayam adrtah 

prasakta-dhih svatmajayor 
idam aha visampate 
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'pajitah—Wasudevatendo sido tão amorosamente recebido; sukham 
disinah-—recebendo um lugar para sentar-se confortavelmente: prs- 
4và—perguntando; anümayam-—perguntas muito auspiciosas; adr- 
tah=sendo honrado e recebido com respeito; prasakta-dhih—por 
Ser muito apegado; sva-atmajayoh—a seus dois filhos, Krsna e Bala- 
rama; idam-—o seguinte; aha—perguntou; visam-pate—ó Maháraja 
Pariksit. 

TRADUÇÃO 

Ó Maharaja Pariksit, tendo honrosamente recebido essas boas- 
vindas de Nanda Maharája, Vasudeva sentou-se mui tranquilamente 
æ perguntou sobre seus dois próprios filhos, pois sentia imenso 
amor por eles. 

VERSO 23 


Ren aa: A aa Al 
AA ATA A A ATA RAN 


distya bhrütah pravayasa 
idànim aprajasya te 

prajasaya nivrttasya 
praja yat samapadyata 


distya—é por grande fortuna; bhratah--6 meu querido irmão; 
pravayasah—de ti, cuja idade agora é bem-avancada; :idánim—no 
momento atual; aprajasya-—de alguém que não teve um filho antes; 
te—de ti; praja-asayah nivrttasya—de alguém que quase perdera a 
esperança de ter um filho nessa idade; prajá-—um filho; vat—o que 
quer que; samapadyata—foi obtido por acaso. 





TRADUÇÃO 
Meu querido irmão Nanda Mahãraja, em idade tão avançada 
ainda não tinhas absolutamente nenhum filho e perdeste toda a es- 
perança de que algum dia virias a ter um. Portanto, é sinal de grande 
fortuna que agora tenhas um filho. 


SIGNIFICADO 
Em idade avançada, geralmente não se pode gerar um filho do 
sexo masculino. Se por acaso alguém dessa idade gera um filho, a 
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crianca é:em geral uma menina. Assim, Vasudeva perguntou indire- 
tamente-a Nanda: Maharaja se ele-de fato gerara um menino ou 
uma menina. Vasudeva sabia que Yasoda dera à luz uma menina, 
que ele roubara e trocara por um menino. Este era um grande segre- 
do, é Vasudeva queria averiguar se esse segredo já era conhecido 
por Nanda Mahárãja. Ao perguntar, entretanto, ele tinha confiança 
de que ainda permanecia oculto o segredo graças ao qual o nasci- 
mento de Krsna e o fato de Ele ter sido posto aos cuidados de Yaso- 
da eram fenômenos desconhecidos. Não havia perigo, uma vez que 
Karnsa-pelo menos não poderia saber o que aconteceu. 


VERSO 24 
Rea RAS adara: mh: | 
sr ara qi A RRA 


distyã samsãra-cakre “smin 
vartamânah punar-bhavah 

upalabdho bhavân adya 
durlabham priya-darsanam 


distya—também é por grande fortuna; samsãra-cakre asmin— 
neste mundo de nascimentos e mortes; vartamânah-—embora eu exis- 
tisse; punah-bhavah—meu encontro contigo é exatamente como 
outro nascimento; upalabdhah-—sendo obtido por mim; bhavân-—tu; 
adya-—hoje; durlabham-—embora isso nunca fosse acontecer; priva- 
darsanam-—ver-te novamente, meu querido amigo e irmão. 


TRADUÇÃO 

Também é devido à boa fortuna que estou te vendo. Tendo obtido 
esta oportunidade, sinto-me como se tivesse voltado a nascer. Muito 
embora alguém esteja presente nesté mundo, neste mundo material, 
encontrar-se com amigos íntimos e parentes queridos é extremamente 
difícil. 

SIGNIFICADO 

Vasudeva fora aprisionado por Karnsa, e portanto, embora pre- 
sente em Mathurá, durante muitos anos ele foi incapaz de ver Nanda 
Maharája: Por isso, quando eles se reencontraram, Vasudeva consi- 
derou esse encontro como outro nascimento. 


O encontro de Nanda Maháraja e Vasudeva 


VERSO 25 


ha faama: al FRA | 
ia qual sai ra ar MIR 


naikatra priya-samvüsah 
suhrdam citra-karmanam 

oghena vyúhyamananám 
plavanám srotaso yathã 





na—não; ekatra—em um lugar; priya-sarivasah—vivendo juntos 
com queridos amigos e parent uhrdâm-—de amigos; citra-karma- 
nãm-—de todos nós que tivemos' muitas variedades de reações ao 
nosso karma passado; oghena-—pela força; vvithyamânânâm-—arras- 
tados; plavânâm—de gravetos e outros objetos que flutuam na água; 
srotasah-—das ondas; yathã—como. 
h 


TRADUÇÃO 


Muitas tábuas e gravetos, incapazes de permanecerem juntos, são 
arrastados pela força das ondas de um rio. Igualmente, embora este- 
jamos intimamente relacionados com amigos e membros familiares, 
somos incapazes de permanecer juntos devido às nossas várias ações 
passadas e devido às ondas do tempo. 


SIGNIFICADO 
» Vasudeva lamentava-se porque ele e Nanda Mahãrája não podiam 
viver juntos. Afinal, como eles poderiam viver juntos? Vasudeva 
adverte que todos nós, mesmo que intimamente relacionados, somos 
arrastados pelas ondas do tempo, de acordo com os resultados do 
karma passado. 
VERSO 26 


aa ei faei adega, | 
JA AA A A gaa: IRAI 


kaccit pasavyam nirujam 
bhüry-ambu-trna-virudham 

brhad vanam tad adhunà 
yatrüsse tvarn-suhrd-vrtah 
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Kaccit—se; pasavyam-—protecáo ás vacas; nirujam—sem dificulda- 
des ou doenças; bhúri—suficiente; ambu—água; trna—grama; viru- 
dham—plantas; brhat vanam—a grande floresta; tat—todos esses 
arranjos existem ali; adhuná-—agora; yatra—onde; asse—vives; tvam— 
tu; suhrt-vrtah—cercado por amigos. 


TRADUÇÃO 
Meu querido amigo Nanda Mahãrája, na região onde vives com 
teus amigos, é a floresta favorável aos animais, as vacas? Espero 
que não haja nenhuma doença ou inconveniência. A região deve 
estar repleta de água, grama e outros vegetais. 


SIGNIFICADO 

Para a felicidade humana, deve-se cuidar dos animais, especial- 
mente das vacas. Vasudeva, portanto, perguntou se se dava a devida 
atenção aos animais onde Nanda Maharaja vivia. Para a adequada 
conquista da felicidade humana, devem-se tomar medidas para a 
proteção às vacas. Isto significa que deve haver florestas e pastos 
adequados, cheios de grama e água. Se os animais são felizes, have- 
rá um bom suprimento de leite, e os seres humanos se beneficiarão, 
obtendo muitos produtos lácteos que lhes propiciarão uma vida feliz. 
Como se prescreve no Bhagavad-gitã (18.44): krsi-go-raksya-vani- 
Jyam vaisya-karma-sva-bhávajam. Sem dar aos animais condições 
a eles favoráveis, como a sociedade humana poderá ser feliz? É 
um grande pecado o fato de as pessoas estarem criando gado para 
enviá-lo ao matadouró. Através desse empreendimento demoníaco, 
elas estão arruinando sua oportunidade de uma vida verdadeiramente 
humana. Porque não estão dando importância alguma às instruções 
de Krsna, o avanço de sua suposta civilização parece-se com as ma- 
luquices de homens em um asilo de lunáticos. 





VERSO 27 

s A 
AAA HW: AAA WE GHIES | 
Hed uem wprpempedoq: ll 


bhratar mama sutah kaccin 
matrã saha bhavad-vraje 
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tata bhavantah manváno 
bhavadbhyam upalalitah 


bhratah—meu querido irmão; mama—meu; sutah—filho (Baladeva, 
ido de Rohini); kaccit—se; mátra saha—com Sua máe, Rohini; 
at-vraje—em tua casa; tátam—como pai; bhavantam—a ti; man- 
'h—considerando; bhavadbhyam—por ti e por tua esposa, Y aso- 
; upalalitah—sendo devidamente criado. 





TRADUÇÃO 
Meu filho Baladeva, sendo criado por ti e por tua esposa, Yaso- 
dádevi, considera-vos pai e máe. Está ele vivendo mui pacificamente 
em teu lar com Sua verdadeira mãe, Rohini? 


VERSO 28 


gafe figa: ago aaa | 
a do frota aisla met NNC 


pumsas tri-vargo vihitah 
suhrdo hy anubhavitah 

na tesu klisyamánesu 
tri-vargo 'rthaya kalpate 


pumsah—de uma pessoa; tri-vargah—as trés metas da vida (reli- 
giáo, desenvolvimento económico e gozo dos sentidos); vihitah—pres- 
eritas de acordo com as cerimónias ritualísticas védicas; suhrdah— 
para com os parentes e amigos; hi—na verdade; anubhávitah— 
quando estão devidamente situados; na—não; tesu—neles; klisya- 
jesu-—se eles estão realmente em alguma dificuldade; tri-vargah— 
três metas da vida; arthãya—para algum propósito; kalpate— 
assim se tornam. 





TRADUÇÃO 
Quando os amigos e parentes de alguém estão devidamente situa- 
dos, sua religião, desenvolvimento econômico e gozo dos sentidos, 
como se descreve nos textos védicos, são benéficos. Caso contrário, 
se os amigos e parentes estão aflitos, estes três elementos não podem 
oferecer felicidade alguma. 





| 
| 
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SIGNIFICADO 
Vasudeva constrangidamente informou a Nanda Mahārāja que, 
embora tivesse esposa e filhos, não podia desempenhar apropriada- 
mente seu dever de mantê-los e por isso era infeliz. 


VERSO 29 


Ma Sa 
IÀ A ga ña a T: 
aaa xem fa fa arm MRS 


sri-nanda uvãca 
aho te devakt-putrah 
karhsena bahavo hatāh 
ekavasistavarajá 
kanyà süpi divam gata 


Sri-nandah uvàca—Nanda Mahàràja disse; a/io—oh!; te—teus; 
devakt-putrah—todos os filhos de tua esposa Devaki; kamsena— 
pelo rei Kamsa; bahavah—muitos; hatáh—foram mortos; eka— 
uma; avasista—crianca restante; avarajà—a mais jovem entre todos 
eles; kanya—também uma filha; sá api—ela também; divam gatà— 
foi aos planetas celestiais. 


TRADUÇÃO 
Nanda Maharája disse: Oh! o rei Kamsa matou tantos de teus 
filhos, nascidos de Devaki! E tua única filha, a caçula, entrou nos 
planetas celestiais, 


SIGNIFICADO 

Ao compreender por intermédio de Nanda Mahārāja que o mistério 
do nascimento de Krsna e de Ele ser trocado pela filha de mãe Yaso- 
dà ainda não fora revelado, Vasudeva: ficou feliz de que tudo esti- 
vesse ocorrendo a contento. Ao dizer que:a filha de Vasudeva, sua 
filha caçula, fora aos planetas celestiais, Nanda Mahãrãja deu a 
entender que não sabia que essa filha nascera de Yasoda e que Vasu- 
deva.a trocara por Krsna. Com isto, as dúvidas de Vasudeva extin- 
guiram-se. 


SUA DIVINA GRAÇA q 
A.C. BHAKTIVEDANTA SWAMI PRABHUPADA 


Fundador-Acãrya da Sociedade Internacional da Consciência de Krishna 
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KAMSA TENTA ASSASINAR SUA IRMÃ O SENHOR KRSNA APARECE COMO UM BEBÊ 
Ao ouvir o augúrio predizendo sua morte, o pecaminoso Karnsa agarrou Mendo instruído Seu pai e Sua Suprema Personalidade de Deus, 
os cabelos de Devaki e ergueu sua espada a fim de decepar-lhe a cabeça Krsna, transformou-Se em Sua forma original como bebezinho! 
(10. 1, 34-35) (10. 3. 745 





A CERIMÓNIA NATALÍCIA DE 


O magnánimo Nanda Mahãrája, cheio de alegria com o nascimento de 
seu filho, organizou uma cerimônia védica de nascimento. 
(10. 5. 1-12) 


Quando 
banho chamada utthána, quando a crianga sai de casa pela primeira vez. 
(10. 7. 4) 





KRSNA ROUBA OS LATICÍNIOS DOS VIZINHOS 
As vezes, Krsna entrava na casa de um vizinho e roubava coalhada, 
manteiga e leite. Então os vaqueiros ficavam irados, mas quando Krsna 


E 2 2 R E sorria, eles esqueciam tudo. 
e embora Suas pernas fossem muito delicadas, o carrinho virou com (10. 8. 29) 


violéncia e desmoronou-se. 


KRSNA EXTERMINA O DEMONIO CARRINHO 
De repente, Krsna lançou Suas pernas para cima e bateu no carrinho, 





(10. 7. 6-9) 


KRSNA MOSTRA O UNIVERSO EM SUA BOCA OS LADRÕES DE MANTEIGA 
Quando Krsna abriu bem Sua boca, Às vezes, Krsna e Balarâma entravam furtivamente no depósito, 
oda pôde ver dentro dela a criação inteira, todas as entidades, o 
espaço exterior e t os sistemas planetários. 





= ten nt " KRSNA LIBERTA OS DOIS SEMIDEUSES 
MAE YASODA CASTIGA K] Um dia, após roubar manteiga, Krsna permitiu 
O bebé Krsna fugiu de mãe Yasodá como se estivesse que mãe Yasoda O amarrasse a um pilão. Puxando o pilão, Krsna 
muito temeroso. Por fim, devido ao grande amor de mãe Yasoda, Krsna derrubou duas árvores arjuna, que, ao caírem, deram lugar a duas 


permitiu que ela O capturasse. grandes e brilhantes personalidades. 
(10. 9. 6-10) (10. 10. 24-28) 





KRSNA CONFRONTA O DEMÓNIO BAKA 
Os vaqueirinho: ram-se ao ver Bakasura, o demônio sob a forma 
de pato, que, vindo ao reservatório, engoliu Krsna num instante. 


KRSNA CARREGA AS SANDÁLIAS DE SEU PAI 
Às vezes, Nanda Mahãrãja pedia que Krsna lhe trouxesse suas sandália 
de madeira e aparentemente com grande dificuldade, punha as 
sandálias de madeira na cabeça e as levava ao pai. 





AGHASURA TENTA ENGOLIR KRSNA 
O demônio Ag] ra assumiu a forma de um píton 
Ele abriu a boca como uma grande caverna e deito 


aguardando para engolir Krsna e Seus arm 
(10. 12. 13 


OS VAQUEIROS ENCONTRAM-SE COM SEUS FILHOS 
Do alto da colina de Govardhana, as vacas viram seus bezerros 
o, entáo desceram correndo para alimen 


pastando em! 
Os vaqueiros 


rreram atrás das vac: 
sentiram grande af 


(10. 13. 29-3 


s, mas ao verem seus filhos, 
io por eles. 
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VERSO 30 
as SEU d 
IRA DOG so ga Nol 






nünari hy adrsta-nistho "yam 
adrsta-paramo janah 

adrstam ütmanas tattvarn 

yo veda na sa muhyati 






niinam—decerto; hi—na verdade; adrsta—imperceptivel; nisthah 
ayam—algo termina ali; adrsta—o destino imperceptível; paramah— 
último; janah—toda entidade viva dentro deste mundo material; 
adrstam—esse destino; dtmanah—de alguém; tattvam—a verdade 
última; yah—qualquer pessoa que; veda—saiba; na—náo; sah—cla; 
muhyati—confunde-se. 






TRADUÇÃO 

Todo homem decerto é controlado pelo destino, que determina 
os resultados de suas atividades fruitivas. Em outras palavras, cada 
qual tem filhos ou filhas devido ao imperceptível destino, e quando 
os filhos ou filhas deixam de estar presentes, isso também deve-se 
ao imperceptível destino. O destino é o controlador último de todos. 
Aquele que sabe disso nunca se confunde. 






SIGNIFICADO 

Nanda Mahārāja consolou seu irmão mais novo, Vasudeva, dizendo 
que, em última análise, o destino é responsável por tudo, Vasudeva 
não deveria ficar infeliz pelo fato de seus muitos filhos terem sido 
mortos por Karnsa ou pelo fato de a última criança, a filha, ter ido 
aos planetas celestiais. 


VERSO 31 
saga su 

mia am am ea a 

e agi AAA 8 11321 










BRAHMA OFERECE ORAÇÕES A KRSNA 
Com a mente em plena concentração, o corpo tremendo 
e com voz vacilante, o Senhor Brahmã mui humildemente passou a 


oferecer orações ao Senhor Krsna. 
(10. 13. 61-64) 
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Sri-vasudeva uvãca TRADUÇÃO 
karo vai vārsiko datto Sukadeva Gosvâmi disse; Depois que Vasudeva deu esse conselho 
rajñe drsta vayam ca vah Nanda Maharaja, Nanda Mahárája e seus associados, os vaquei- 
neha stheyam bahu-titham ros, pediram permissão a Vasudeva, atrelaram seus bois, e começa- 


santy utpatas ca gokule r sua viagem rumo a Gokula. 


Sri-vasudevah uvāca—Šrī Vasudeva respondeu; karah—os impos- 
tos; vai—na verdade; vārsikah—anuais; dattah—já tendo sido pagos Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo 
por ti; rajñe—ao rei; drstah—fomos vistos; vayam ca—nós dois; anto, Quinto Capítulo do Srimad-Bhagavatam, intitulado “O en- 
vah—de ti; na—não; il neste lugar; stheyam-—deves permanecer; contro de Nanda Mahārāja e Vasudeva”. 
bahu-titham—por muitos dias; santi—talvez; utpātāh ca—muitas 
perturbações; gokule—em teu lar, Gokula. 





TRADUÇÃO 

Vasudeva disse a Nanda Mahārāja: Agora, meu querido irmão, 
como pagaste a Kamsa os impostos e também me viste, não te de- 
mores muito neste lugar. Seria melhor retornares a Gokula, porque 
sei que podem estar ocorrendo por lá algumas perturbações. 


VERSO 32 


“TA SI 
ER are ti ir if: | 
AMARA EF 113R 


sri-suka uvãca 
iti nandadayo gopah 
proktãs te Saurinã yayuh 
anobhir anadud-yuktais 
tam anujriapya gokulam 


sri-Sukah uvàca—$Sri Sukadeva Gosvàmi disse; iti—assim; nanda- 
adayah—Nanda Maharaja e seus companheiros; gopah—os vaquei- 
ros; proktah—sendo aconselhados; te—eles; Saurina—por Vasudeva; 
yayuh—partiram daquele lugar; anobhih—a carros de boi; anadut- 
yuktaih—bois atrelados; tam anujfiapya—pedindo permissáo a Vasu- 
deva; gokulam—rumo a Gokula. 














































CAPÍTULO SEIS 


O extermínio da demônia Piútanã 





+ Eis um resumo do Sexto Capítulo: quando Nanda Maharája, se- 
lo as instrucóes de Vasudeva, regressava para casa, ele viu uma 
É e megera jazendo na estrada, e então ouviu sobre sua morte. 
«n Enquanto refletia no que Vasudeva lhe dissera a respeito das per- 
turbações em Gokula, Nanda Mahārāja, o rei de Vraja, sentiu um 
pouco de medo e buscou refúgio nos pés de lótus de Sri Hari. Nesse 
im, Kamsa enviou á aldeia de Gokula uma Ráksasi chamada 
aná, que perambulava de um a outro lugar, matando bebezi- 
nhos. Evidentemente, onde quer que não haja consciência de Krsna, 
há o perigo de essas Raksasis aparecerem, mas visto que a própria 
Suprema Personalidade de Deus estava em Gokula, Pútanã pôde 
encontrar ali apenas sua própria morte. 

Certo dia, Pútanã veio do espaço exterior e chegou a Gokula, o 
lar de Nanda Maharaja, e, exibindo seu poder místico, disfargou- 
se como uma belíssima mulher. Ganhando coragem, ela imediata- 
mente entrou no quarto de dormir de Krsna, embora não tivesse a 
permissão de ninguém; pela graça de Krsna, ninguém a proibiu de 
entrar na casa ou no quarto, porque este era o desejo de Krsna. O 
bebê Krsna, que parecia um fogo coberto por cinzas, olhou para 
Pütaná e sentiu que teria de matar essa demônia que se Lhe apresen- 
tava como uma bela mulher. Sob o encanto e influência de yoga- 
mãyã e da Personalidade de Deus, Pútana pegou Krsna e colocou-O 
em seu colo, e nem Rohini e nem Yasodã fizeram objeção alguma. 
A demônia Piútanã ofereceu seu seio a Krsna para Ele mamar, mas 
seu seio estava untado com veneno. A criança Krsna, portanto, sugou 
o seio de Pútanã com tanta força que, sentindo uma dor insuportá- 
vel, ela teve de assumir seu corpo original e caiu ao chào. Entáo 
Krsna começou a brincar sobre seus seios, assim como uma crianci- 
nha: Quando Krsna brincava, as gopis acalmaram-se, pegaram a 
criança e colocaram-nA em seus próprios colos. Após este inciden- 
te, as gopis tomaram precauções devido ao ataque da Raksasi. Mãe 
Yasoda deu seu seio para a criança mamar e depois deitou-A no berço. 
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Nesse ínterim, Nanda e seus associados, os vaqueiros, retornavam 
de Mathurà, e quando viram a grande defunta Pūtanā, ficaram ma- 
ravilhados. Todos admiravam-se de que Vasudeva houvesse previsto 
tal sinistro, elouvaram o poder premonitório de Vasudeva. Os ha- 
bitantes de Vraja cortaram o gigantesco corpo de Pütanà em peda- 
ços, porém, como Krsna sugara-lhe o seio, ela libertara-se de todos 
os pecados, e portanto, quando os vaqueiros queimaram os pedaços 
de seu corpo na fogueira, a fumaça encheu o ar com uma fragrân- 
cia muito agradável. Embora quisesse matar Krsna, Pútanã acabou 
alcançando a morada do Senhor. Este incidente brinda-nos com a 
instrução de que, se alguém dedica algum apego a Krsna, mesmo 
que cultivando uma relação de inimigo, acaba alcançando o sucesso. 
Que dizer então dos devotos que naturalmente apegam-se a Krsna 
com amor? Ao ouvirem sobre o extermínio de Pútanã e o bem-estar 
da criança, os habitantes de Vraja ficaram muito satisfeitos. Nanda 
Mahãrája colocou o bebê Krsna em seu colo e ficou repleto de sa- 
tisfação. 


VERSO 1 


ANA ZA 
a a a ARA 
ER mim aa 12 


sri-suka uvãca 
nandah pathi vacah Saurer 
na mrseti vicintayan 
harim jagama Saranam 
utpütügama-sankitah 


sri-sukah uvàca—Sri Sukadeva Gosvami disse; nandah—Nanda 
Maharaja; pathi—em seu caminho de: volta: para casa; vacah—as 
palavras; Saureh—de Vasudeva; na—náo; mrsa—sem propósito 0u 
motivo; ifj—assim; vicintayan—enquanto pensava na possibilidade 
de ocorrer uma desagradável surpresa a seu filhinho Krsna; harim 
no Senhor Supremo, o controlador; jagama—tomou; saranam-—re- 
fúgio; utpata—de perturbações; ágama-—com a esperança; sanki- 
tah-—estando, assim, com medo. 


O extermínio da demônia Pútanã 


TRADUÇÃO 
| Sukadeva Gosvâmi continuou: Meu querido rei, enquanto estava 
a caminho de casa, Nanda Mahárãja ponderou que aquilo que Vasu- 
deva dissera não poderia ser falso ou inútil. Deveria haver algum 
perigo de perturbações em Gokula. Enquanto pensava no perigo 
que rondava seu belo filho, Krsna, Nanda Maharaja ficou com medo, 
e refugiou-se nos pés de lótus do controlador supremo. 








SIGNIFICADO 
> Sempre que há perigo, © devoto puro pensa na proteção e abrigo 
da Suprema: Personalidade de Deus. Isto também é aconselhado 
no Bhagavad-gità (9.33): anityam asukham lokam imam prüpya bha- 
“jasva mãm. Neste mundo material, há perigo a cada passo (padam 
»padari yad vipadam). Portanto, o devoto só percorre o caminho 
“onde, a cada passo, refugia-se no Senhor. 


VERSO 2 
ara a a eem ameet | 
feb Rar gama 1121 


kamsena prahitá ghorá 
pútana bala-ghátini 

sisums cacára nighnanti 
pura-grama-vrajadisu 


« karnsena—pelo rei Karnsa; prahita—ocupada anteriormente; gho- 
rü—muito malévola; pütana—chamada Pütanà; bala-ghátini—uma 
Raksasi que matava; Sisan—bebezinhos; cacãra-—vagava; nighnan- 
ti—matando; pura-grâma-vraja-âdisu—em municípios, cidades e 
aldeias, aqui e ali. 


TRADUÇÃO 
- Enquanto Nanda Mahãrãja retornava a Gokula, a mesma malévo- 
la Pútana, que Kamsa anteriormente ocupara em matar bebés, vaga- 
va pelos municípios, cidades e aldeias, executando seu nefasto dever. 
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VERSO 3 


ATA AM, if SR À 
sia art atoa e fit 


na yatra sravanâdini 
rakso-ghnüni $va-karmasu 

kurvanti satvatàrn bhartur 
yatudhanyas ca tatra hi 


na—náo; yatra—onde quer que; sravana-âdini—as atividades de 
bhakti-yoga, começando com ouvir e cantar; raksah-ghnâni-—a vi- 
bração sonora própria para eliminar todo o perigo e maus elemen- 
tos; sva-karmasu-—se “alguém está ocupado em seu próprio dever 
ocupacional; -kurvanti—tais fatos ocorrem; sãtvatâm bhartuh-—do 
protetor dos devotos; yatudhânyah-—elementos perturbadores, maus 
elementos; ca—também; tatra hi—deve haver. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, onde quer que alguém em qualquer circunstân- 
cia ocupe-se em executar serviço devocional, cantando e ouvindo 
Isravanarn kirtanarh visnohi, não pode haver nenhum perigo advindo 
dos maus elementos. Portanto, enquanto a Suprema Personalidade 
de Deus estivesse pessoalmente presente, não havia por que ficar 
apreensivo de alguma ameaça a Gokula. 


SIGNIFICADO 

Sukadeva Gosvâmi falou este verso para mitigar a ansiedade de 
Maharája Pariksit. Maharaja Pariksit era devoto de Krsna, e portan- 
to, ao compreender que Pútanã causava perturbações em Gokula, 
ele ficou um tanto preocupado. Por isso, Sukadeva Gosvâmi assegu- 
rou-o de que Gokula não corria nenhum perigo. Srila Bhaktivinoda 
Thákura canta: namasraya kari” yatane tumi, thakaha apana kaje. 
Logo, todos são aconselhados a buscar abrigo no canto do mahã- 
mantra Hare Krsna e aplicar-se em'seu próprio dever ocupacional. 
Não há perdarnisso, e o ganho é extraordinário. Mesmo do ponto 
de vista material, todos devem adotar o canto do mantra Hare Krsna 
para-se salvarem de toda classe de perigos. Este mundo está cheio 


Verso 6] O extermínio da demónia Pütana 351 


de perigos (padarh padarh yad vipadâm). Portanto, devemos animar- 
nos a cantar o mahã-mantra Hare Krsna para que em nossa família, 
sociedade, vizinhança e nação, tudo seja trangúilo e livre de perigo. 


VERSO 4 


ARA a A | 
MARTA MA ARA 11811 


sá khe-cary ekadotpatya 
pútanã nanda-gokulam 

yositvà mayayatmünam 
pravisat kama-carint 


sã-—essa (Pútanã); khe-cari—que viajava no espaço exterior; eka- 
dü—certa vez; utpatya--voava; pittanã-—a demônia Pútana; nanda- 
gokulam—nos domínios de Nanda. Maháraja, Gokula; yositva— 
convertendo-se em uma belíssima mulher; mãyayã--através do poder 
místico; atmânam-—ela própria; pravisat—entrou; kama-carini— 
alguém que podia locomover-se de acordo com seu próprio desejo. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, Pútanã Raksasi, que podia locomover-se de acordo 
com seu desejo e vagava no espaço exterior, converteu-se, através 
de poderes místicos, em uma belíssima mulher, e assim entrou em 
Gokula, a morada de Nanda Maharaja. 


SIGNIFICADO 
As Raksasis adquirem poderes místicos com os quais podem viajar 
no espaço exterior, sem precisarem recorrer a máquinas, Em algumas 
partes da Índia, ainda há essas bruxas místicas, que podem sentar- 
se num galho, de árvore e usá-lo para em curtíssimo tempo voar de 
um lugar a outro. Pútanã conhecia essa arte. Assumindo os traços 
de uma belíssima mulher, ela entrou em Gokula, a morada de Nanda 

Maharaja. 
VERSOS 5-6 


TRATAR, 
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sm RA 
UR RE 


ara: Pri zafana RN & 1 


tam kesa-bandha-vyatisakta-mallikam 
brhan-nitamba-stana-krechra-madhyamâm 

suvasasam Kalpita-karna-bhüsana- 
tvisollasat-kuntala-manditananàm 


valgu-smitüpanga-visarga-viksitair 

mano harantim vanitàm vrajaukasam 
amarisatàmbhoja-karena rüpinim 

gopyah sriyam drastum ivagatàm patim 


tàm—a ela; kesa-bandha-vyatisakta-mallikam—cujo penteado es- 
tava decorado com uma guirlanda de flores mallika; brhat—muito, 
muito grandes; nitamba-stana—pelos seus quadris e seios firmes; 
krechra-madhyamâm-—cuja cintura fina estava sobrecarregada; su- 
vasasam-—muito bem pintada ou vestida mui atraentemente; kalpi- 
ta-karna-bhiisana—dos brincos' pendentes de suas orelhas; rvisa— 
pelo brilho; ullasat-—muito atraente; kuntala-mandita-ânanam— 
cujo belo rosto estava cercado de cabelo negro; valgu-smita-apañga- 
visarga-viksitaih—porque ela langava seu fascinante olhar sobre todos; 
manah harantim—a atenção de todos se voltou para ela; vani- 
tâm--uma mulher especialmente atrativa; vraja-okasam-—dos habi- 
tantes de Gokula; amarisata-— pensamento; ambhoja— portando uma 
flor de lótus; karena-—em sua mão; riúpinim—muito bela; gopyah— 
as. gopis, habitantes de Gokula; srivam—a deusa da fortuna; dras- 
Ium—ver; iva—como se; dgatüm-—tivesse vindo; patim—seu esposo. 


TRADUÇÃO 
Seus quadris eram volumosos, seus seios muito grandes e firmes, 
parecendo sobrecarregar sua cintura delgada, e ela estava vestida 
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com muito esmero. Seu cabelo, adornado com uma guirlanda de 
flores mallika, espalhava-se pelo seu belo rosto, Seus brincos eram 
brilhantes, e à medida que ela sorria mui atrativamente, olhando 
para todos, sua beleza chamava a atenção de todos os habitantes 
de Vraja, especialmente dos homens. Ao verem-na, as gopis pensa- 
ram que a bela deusa da fortuna, portando uma flor de lótus em 
sua mão, viera ver seu esposo, Krsna. 


VERSO 7 


area Ad Ana 

TEM ais | 
aW fra foie 

al sa Ao 


büla-grahas tatra vicinvatí sisún 
yadrcchayà nanda-grhe 'sad-antakam 

bàlara praticchanna-nijoru-tejasar 
dadarsa talpe 'gnim ivâhitam bhasi 


bála-grahah—a bruxa, cuja atividade era matar bebezinhos; tatra— 
permanecendo: ali; vicinvati—pensando em, procurando: por; 
Sisan—criancas; yadrcchayd—independentemente; nanda-grhe—na 
casa de Nanda Maharaja; asat-antakam—que podia matar todos 
os demónios; bálam—a crianga; praticchanna—coberto; nija-uru- 
tejasam—cujo poder ilimitado; dadarsa—ela viu; talpe—deitada) 
no berco; agnim-—fogo; iva—assim como; dhitam—coberto; bhasi— 
por cinzas. 


TRADUÇÃO 

Enquanto buscava criancinhas, Pútaná, cuja atividade era matá- 
tas, entrou livremente na casa de Nanda Maharâja, tendo sido enviada 
pela potência superior do Senhor. Sem pedir permissão a ninguém, 
ela entrou nos aposentos de Nanda Mahárája, onde viu a criança 
dormindo no berço, Seu poder ilimitado coberto como um poderoso 
fogo fica coberto pelas cinzas. Ela pôde perceber que essa criança 
não era comum, mas destinava-Se a matar todos os demônios. 
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SIGNIFICADO 
Os demónios sempre se ocupam em criar perturbacóes e em matar. 
Mas a criança deitada no berço da casa de Nanda Mahārāja destina- 
va-Se a matar muitos demônios. 


VERSO 8 


Aga a name 
ee a a: 
LE 
mit ña lc 


vibudhya tam balaka-mãrika-graham 
carücarütmà sa nimiliteksanah 

anantam àropayad arnkam antakarn 
Jyathoragam suptam abuddhi-rajju-dhih 


vibudhya—entendendo; tám—a ela (Pútana); bálaka-marika- 
graham—uma bruxa muito hábil em matar bebezinhos; cara-acara- 
atma—Krsna, a Superalma onipenetrante; sah—Ele; nimilita-iksa- 
nah—fechou Seus olhos; anantam—.o Ilimitado; ãropayat-—ela pôs; 
ankam-—em seu colo; antakam-—para sua própria destruição; vatha— 
como; uragam-—uma serpente; suptam-—enquanto dorme; abuddhi— 
uma pessoa que não tem inteligência; rajju-dhih—alguém que pensa 
que a serpente é uma corda. 


TRADUÇÃO 

O Senhor $ri Krsna, a Superalma onipenetrante, deitado no berço, 
compreendeu que Pitanã, uma bruxa muito hábil em matar crianci- 
nhas, viera matá-lO. Portanto, como se a temesse, Krsna fechou 
Seus olhos. Assim, Pútanã colocou no colo aquele que traria sua 
própria destruição, assim como uma pessoa sem inteligência põe 
sobre seu colo uma serpente adormecida, pensando que a serpente 
é uma corda. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, há dois episódios caracterizados pela perplexidade. 
Ao ver que Pitanã viera matá-lO, Krsna pensou que, como essa 
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mulher aproximava-se dEle com afeição materna, embora dissimula- 
“da, Ele tinha de dar-lhe uma bênção. Portanto, Ele olhou para ela 
comum pouco de perplexidade e depois voltou a fechar Seus olhos. 
Púitanã Raksasi também estava perplexa. Ela não era assaz inteligente 
para entender que estava pondo sobre seu colo uma serpente ador- 
'mecida; ela pensava que a serpente fosse uma simples corda. As 
“duas palavras antakam e anantam são contraditórias. Como não 
era inteligente, Pútanã pensava que podia matar seu antakam, a 
fonte de sua destruição, mas porque Ele é ananta, ilimitado, ninguém 
pode matá-IO. 
V VERSO 9 


pan e ie Eam 
wd ar fi 
US 


tām tiksna-cittam ativama-cestitám 
viksyântarã kosa-paricchadasivat 

vara-striyari tat-prabhayã ca dharsite 
niriksyamane janani hy atisthatam 


tâm-—essa (Pútaná Raksasi); tiksna-cittâm-—tendo um coração 
muito feroz, disposto a matar crianças; ati-vama-cestitam—embo- 
ra ela tratasse a criança melhor do-que uma mãe; viksya antara— 
vendo-a dentro do quarto; kosa-paricchada-asi-vat—como uma espada 
afiada dentro de uma bainha delicada; vara-striyam-—a belíssima 
mulher; tat-prabhayã-—com o fascínio dela; ca—também; dharsite— 
estando encantadas; niriksyamâne—viam; janani—as duas mães; 
hi—na verdade; atisthatam—permaneceram silenciosas, sem proibir. 


TRADUÇÃO 
O coração de Pútaná Ráksasi era feroz e cruel, mas ela parecia 
uma mãe muito afetuosa. Logo, ela assemelhava-se a uma espada 
afiada, guardada dentro de uma bainha bem delicada. Embora a 
vissem dentro do quarto, Yasodã e Rohini, encantadas com sua be- 
leza, não a repeliram, mas permaneceram silenciosas porque ela tra- 
tava a criança como se fosse Sua mãe. 
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SIGNIFICADO 

Embora Pitanã fosse uma estranha e embora personificasse a 
morte terrível porque em seu coração havia a determinação de matar 
a criança, quando ela mesma veio e pôs:a criança em seu colo a fim 
de oferecer-Lhe os'seios para Ela mamar, as mães ficaram tão cati- 
vadas com sua beleza que não lhe proibiram nada. Às vezes, uma 
mulher bonita é perigosa porque, quando alguém fica cativado pela 
beleza externa (mãya-monita), é incapaz de entender o que se passa 
na mente dela. Aqueles que se deixam cativar pela beleza da energia 
externa são chamados mãyã-mohita. Mohitarh nabhijânâti mam 
ebhyah param avyayam (Bg. 7:13). Na te viduh svártha-gatim hi 
visnum durasaya ye bahir-artha-mâninah (Bhãg. 7.5.31). Aqui, evi- 
dentemente, as duas mães, Rohini e Yasoda, não eram mãyã-mohita, 
pessoas iludidas pela energia externa, porém, para brindar-nos com 
os passatempos do Senhor, elas foram cativadas por yogamáya. Essa 
mayá-moha ocorre sob a ação de yogamayã. 


VERSO 10 


aa i iii 
gara Rda | 
a al a a TA- 
0: RARA 112011 


tasmin stanam durjara-viryam ulbanam 
ghorünkam àdàya sisor dadàv atha 

gâdham karabhyãâm bhagavün prapidya tat- 
pranaih samam rosa-samanvito "pibat 


tasmin—naquele mesmo lugar; stanam-—os seios; durjara-viryam— 
uma arma muito poderosa preparada com veneno; ulbanam—que 
era terrivel; ghorü—a ferocíssima Pütaná; ankam-—em seu colo; 
üdàya— pondo; si$oh—na boca da criança; dadau—introduziu; atha— 
logo após; gadham—mui veementemente; karabhyam—com ambas 
as máos; bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; prapidya— 
causando-Ihe grande dor; tat-pránaih—sua vida; samam-—juntamen- 
te-com; rosa-samanvitah-—estando muito irado contra ela; apibat— 
sugou o seio. 
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TRADUÇÃO 
Naquele mesmo lugar, a terrível e perigosa Raksasi pôs Krsna 
em seu colo e insinuou seu seio na Sua boca. O mamilo de seu seio 
estava untado com um veneno perigoso e de ação instantânea, mas 
a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, ficando muito irado contra 
ela, segurou-lhe o seio, apertou-o mui yeementemente com ambas 
as mãos, e sugou tanto o veneno quanto sua vida. 


SIGNIFICADO 
Não era porque queria fazer mal a Ele que o Senhor Krsna esta- 
va irado contra Piútanã. Ao invés disso, Ele estava irado porque a 
Raksasi matara tantas criancinhas em Vrajabhúmi. Logo, ele deci- 
diu puni-la, tirando-lhe a vida. 


VERSO 11 


gafa fo 
“mga 


fa a wed us ge: 
sfera fadt ta MA 


sã muñica muñcálam iti prabhasini 
nispidyamáanakhila-jiva-marmani 

vivrtya netre caranau bhujau muhuh 
prasvinna-gatra ksipati ruroda ha 


sá—ela (Pútanáa Ráksasi); muñca—deixa; muñca—deixa; alam— 
de continuar sugando meu seio; itj—assim; prabhasini—gritando; 
nispidyamünàü—sendo severamente comprimida; akhila-jiva-marma- 
ni—em cada centro de sua vitalidade; vivrtya—escancarando; netre— 
seus dois olhos; caranau—duas pernas; bhujau—duas máos; muhuh— 
repetidas vezes; prasvinna-gütrü—com seu corpo transpirando; ksipa- 
ti—agitando; ruroda—bradou; ha—na verdade. 


TRADUÇÃO 
Insuportavelmente comprimida em cada ponto vital, a demônia 
Piitanã começou a gritar: “Por favor, deixa-me! deixa-me, pára de 
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sugar meu seio!” Transpirando e com seus olhos arregalados e seus 
braços e pernas flácidos, ela bradava repetidas vezes. 


SIGNIFICADO 
A Raksasi recebeu severa punição de Krsna. Ela agitava seus braços 
e pernas, e Krsna também começou a chutá-la com Suas pernas para 
que ela fosse devidamente punida por causa de suas atividades per- 
versas. 


VERSO 12 


a aia 
AER da TO AE | 
w Raa RAR Gem: 
Ya AL 


tasyah svanenatigabhira-ramhasá 
sadrir mahi dyaus ca cacála sa-grahã 
rasa disas ca pratinedire janàh 
petuh ksitau vajra-nipüta-Sankayà 


tasyah—da grande Ráksasi Pútana; svanena—pela vibração sono- 
ra; ati—muito; gabhira—profunda; rarhasá—impetuosa; sa-adrih— 
com as montanhas; mahi—a superfície do mundo; dyauh ca—e o 
espago exterior; cacála—tremiam; sa-grahá—com as estrelas; rasa— 
abaixo do planeta Terra; disah ca—etodas as direções; pratinedire— 
estremeciam; jandh—pessoas em geral; petuh—caíam; ksitau—sobre 
a superficie do mundo; vajra-nipata-Sankaya—suspeitando que raios 
estivessem caindo. 


TRADUÇÃO 
À medida que Piitanã berrava a plenos pulmões, a terra, com 
suas montanhas, e o espaço exterior, com seus planetas, tremiam. 
Os planetas inferiores e todas as direções estremeceram, e as pessoas 
caíam, temendo que raios estivessem abatendo-se sobre elas. 


Verso 13] O extermínio da demônia Pútanã 


SIGNIFICADO 
Srila Visvanátha Cakravarti Thakura comenta que, neste verso, 
a palavra rasã refere-se aos sistemas planetários situados abaixo da 
Terra, tais como Rasatala, Atala, Vitala, Sutala e Talatala. 


VERSO 13 


farma Aaa a: 

sara ret gua | 
ma ma rem 

pr A a RRI 


nisà-carittham vyathita-stanà vyasur 
vyadaya kesams caranau bhujav api 
prasârya gosthe nija-rapam asthita 
vajrâhato vrtra ivâpatan nrpa 
nisa-cari-—a Raksasi; ittham-—dessa maneira; vyathita-stand—es- 
tando severamente aflita devido à pressão sobre seu seio; vyasuh— 
perdeu sua vida; vvadaya-—abrindo amplamente sua boca; kesan—ma- 
deixas; caranau—suas duas pernas; bhujau-—seus dois braços; api— 
também; prasarya—escancarando; gosthe—no campo de pastagem; 
nija-rüpam üsthità—permaneceu em sua: forma demoníaca original; 
vajra-ahatah-—morto pelo raio de Indra; vrtrah— Vrtrásura; iva— 
como se; apatat—caiu; nrpa—ó rei. 


TRADUÇÃO 

Dessa maneira, a demônia Piitanã, muito aflita quando seu seio 
foi atacado por Krsna, perdeu sua vida: Ó rei Pariksit, abrindo am- 
plamente sua boca e escancarando seus braços e pernas e com 0 ca- 
belo desgrenhado, ela:caiu no campo de pastagem sob sua forma 
original de Raksasi, assim como Vrtrásura caíra ao ser morto pelo 
raio de Indra. 

SIGNIFICADO 

Pütanà era uma grande Raksasi que conhecia a arte de ocultar 
sua forma original através de poder místico, porém, quando foi 
morta, seu poder místico não pôde ocultá-la, e ela apareceu sob sua 
forma original. 
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VERSO 14 


TASA ERA | 
UTA AR AENA 112811 
patamãno “pi tad-dehas 
tri-gavyüty-antara-drumün 


cúrnayám ása rajendra 
mahad àsit tad adbhutam 


patamünah api—mesmo enquanto caía; tat-dehah—seu corpo gi- 
gantesco; fri-gavyüti-antara—numa extensão de dezenove quilôme- 
tros; drumân—toda classe de árvores; cūrnayām àsa—esmagou; 
rajendra—ó rei Pariksit; mahat asti—era deveras gigantesco; tat— 
aquele corpo; adbhutam—e maravilhosíssimo. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, ao cair no solo, o gigantesco corpo de Pútaná 
esmagou todas as árvores situadas numa extensão de dezenove quilô- 


metros. Aparecendo em um corpo gigantesco, ela decerto era extra- 
ordinária. 


SIGNIFICADO 
Devido ao forte dano físico que sofreu devido ao fato de Krsna 
sugar-lhe o seio, Pútanã, enquanto morria, não apenas deixou o 
quarto, mas saiu da aldeia e, com seu corpo gigantesco, caiu no 
campo de pastagem. 


VERSOS 15-17 


AT A A A: ASA l 
E a a Ufo 


[Canto 10, Cap. 6 


O extermínio da demónia Pútana 


isa-mátrogra-damstrüsyam 
giri-kandara-násikam 

ganda-saila-stanarh raudram 
prakirnãruna-mirdhajam 


andha-küpa-gabhirüksarn 
pulinüroha-bhisanam 

baddha-setu-bhujorv-anghri 
Sünya-toya-hradodaram 


santatrasuh sma tad viksya 
gopa gopyah kalevaram 

pürvar tu tan-nihsvanita- 
bhinna-hrt-karna-mastakãh 


^: isá-mátra—como a relha de um arado; ugra—ferozes; darhstra— 
os dentes; 4syam—tendo uma boca na qual; giri-kandara—como 
cavernas de montanhas; násikam-—as narinas de quem; ganda-saila— 
como grandes blocos de pedra; stanam-— os seios de quem; raudram — 
muito ferozes; prakirna—desgrenhado; aruna-miirdha-jam—cujo 
cabelo era da cor de cobre; andha-kiipa—como poços camuflados; 
gabhira—profundos; aksam—cavidades oculares; pulina-âroha-bhi- 
sanam-—cujas coxas eram medonhas como as margens de um rio; 
baddha-setu-bhuja-uru-arnghri—cujos braços, coxas e pés eram pontes 
fortemente construídas; súnya-toya-hrada-udaram—cujo abdômen 
era como um lago sem água; santatrasuh sma-— ficaram amedronta- 
dos; fat—isto; viksya—vendo; gopah—os vaqueiros; gopyah—e as 
vaqueiras; kalevaram—semelhante corpo gigantesco; pürvam tu— 
antes disto; tat-nihsvanita—devido á alta vibragáo dela; bhinna—fi- 
caram abalados; Art—cujos coragdes; karna—ouvidos; mastakah—e 
cabecas. 


TRADUÇÃO 
A boca da Raksasi estava cheia de dentes, cada um deles parecendo 
a relha de um arado, suas narinas eram profundas como cavernas 
de montanhas, e seus seios pareciam grandes blocos de pedra caídos 
de uma colina. Seu cabelo desgrenhado tinha a cor do cobre. As ca- 
vidades de seus olhos pareciam profundos poços camuflados, suas 
coxas medonhas assemelhavam-se às margens de um rio, seus braços, 
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pernas e pés pareciam grandes pontes, e seu abdómen parecia um 
lago seco. Os corações, ouvidos e cabeças dos vaqueiros e vaqueiras 
já estavam abalados com o grito da Raksasi, e ao verem a espantosa 
ferocidade de seu corpo, ficaram ainda mais amedrontados. 


VERSO 18 
o il 
MAR A ARA 112011 


balam ca tasyã urasi 
kridantam akutobhayam 

gopyas türnam samabhyetya 
Jjagrhur játa-sambhramàh 


bálam ca—a crianga também; rasyah—daquela (Ráksasi Pútana); 
urasi—na porcáo superior do seio; Kridantam-—ocupada em brincar; 
akutobhayam—sem. medo; gopyah—todas as vaqueiras; türnam— 
imediatamente; samabhyetya—aproximando-se; jagrhuh—pegaram; 
Játa-sambhramah—com a mesma afeição e respeito que sempre man- 
tinham. 


TRADUÇÃO 
Sem medo, a criança Krsna brincava na parte superior do seio de 
Pútana Raksasi, e ao verem as maravilhosas atividades da criança, 
as gopis imediatamente adiantaram-se com muita alegria e pegaram-nO. 


SIGNIFICADO 

Eis a Suprema Personalidade de Deus — Krsna: A Ráksasi Pú- 
tanã podia aumentar ou diminuir seu tamanho corpóreo através de 
suas habilidades místicas e assim usar poderes correspondentes, mas 
a Suprema Personalidade de Deus tem o mesmo poder, qualquer 
que seja Sua forma transcendental. Krsna é a verdadeira Personali- 
dade de Deus porque; quer como criança ou como um jovem crescido, 
Ele é amesma pessoa. Ele não precisa tornar-Se poderoso através 
da meditação ou de qualquer outro esforço externo. Portanto, quan- 
doa poderosíssima Patanã expandiu seu corpo, Krsná permaneceu 
a-mesma criancinha e sem medo algum brincou na parte superior 
de seu seio. Sad-aisvarya-piirna. Bhagavân, a Suprema Personalidade 
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de Deus, é sempre pleno de todas as potências, independentemente 
«de Ele estar presente nesta ou naquela forma. Suas potências sempre 
“são plenas. Parasya saktir vividhaiva srüyate. Ele pode manifestar 
todas as Suas potências em quaisquer circunstâncias. 


VERSO 19 


aaa a a a du: d 
ai PR Aaa 1291 


yasoda-rohinibhyam tah 
samam bàlasya saryatah 

raksam vidadhire samyag 
go-puccha-bhramanüdibhih 


yasoda-rohintbhyáam—com máe Yasoda e máe Rohini, que eram 
as principais pessoas encarregadas de cuidar da crianca; fdh—as 
outras gopis; samam-—táo importantes como Yasoda e Rohini; bala- 
sya—da criança; sarvatah-—contra todos os perigos; raksâm—prote- 
ção; vidadhire—executaram; samyak-—completamente; go-puccha- 
bhramana-adibhih—girando a ponta da cauda de uma vaca. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, mãe Yasodã e Rohini, juntamente com as outras 
gopis mais velhas, agitaram a ponta da cauda de uma vaca para 
dar plena proteção à criança Sri Krsna. 


SIGNIFICADO 

Quando Krsna foi salvo de tamanho perigo, mãe Yasoda e Rohi- 
ni foram as primeiras a ficarem preocupadas, e as outras gopis 
mais velhas, que também tiveram praticamente a mesma preocupa- 
ção, seguiram as atividades de mãe Yasodã e Rohini. Observamos 
aqui que, nos afazeres domésticos, as senhoras poderiam encarregar- 
se de proteger uma criança valendo-se da simples ajuda da vaca. 
Como se descreve aqui, elas sabiam como agitar a ponta da cauda 
de uma vaca de modo a proteger a criança contra toda classe de 
perigos. Existem muitas condições favoráveis alcançadas mediante 
a proteção à vaca, mas as pessoas desconhecem essas artes. A im- 
portância da proteção às vacas é portanto enfatizada por Krsna no 
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Bhagavad-gità (krsi-go-raksya-vanijyam vaisya-karma svabhàvajam). 
Mesmo agora, nas aldeias indianas adjacentes a Vrndavana, os aldedes 
vivem felizes simplesmente protegendo a vaca. Eles aproveitam o 
estrume da vaca mui cuidadosamente e secam-no para usá-lo como 
combustível. Eles mantêm um suficiente estoque de cereais, e como 
protegem as vacas, têm bastante leite e produtos lácteos para resol- 
ver todos os problemas econômicos. Pelo simples fato de dar prote- 
ção à vaca, os aldeões vivem mui pacificamente. Até mesmo a urina 
e o excremento das vacas têm valor medicinal. 


VERSO 20 


AO AA AAA | 
ai APA TET NRI TAR: IRo 


go-mütrena snüpayitvà 
punar go-rajasürbhakam 

raksám cakrus ca sakrtà 
dvüdasüngesu namabhih 


g0-mütrena—com a urina das vacas; snapayitva—após lavar com- 
pletamente; punah—de novo; go-rajasü—com a poeira que se levanta 
devido às passadas das vacas; arbhakam—a crianga; raksâm—pro- 
teção; cakruh—executaram; ca—também; Sakrta—com O esterco 
de vaca; dvádasa-argesu—em doze lugares (dvadasa-tilaka); nàma- 
bhih—marcando com os santos nomes do Senhor. 


TRADUÇÃO 
A criança foi completamente lavada com urina de vaca e depois 
salpicada de poeira levantada pelas passadas das vacas. Então, reci- 
taram-se diferentes nomes do Senhor enquanto se aplicava esterco 
de vaca em doze diferentes partes de Seu corpo, começando com a 
testa, como se faz ao aplicar tilaka. Dessa maneira, a criança rece- 
beu proteção. 


VERSO 21 


Jia: deret E me: p | 
setenta ma ada 112211 


O exterminio da demónia Pútana 


gopyah samsprsta-salila 
angesu karayoh prthak 

nyasyatmany atha balasya 
bija-nyasam akurvata 


gopyah—as gopis; samsprsta-salilih—tocando um copo de água 
e bebendo; argesu—em seus corpos; karayoh-—-em suas duas mãos; 
prthak—separadamente; nyasya—após colocarem as letras do mantra; 
ütmani—em seus próprios; atha—então; balasya—da criança; bija- 
nyasam—o processo de mantra-nyása; akurvata—executaram. 


TRADUÇÃO 
As gopis primeiramente executaram o processo de âcamana, sor- 
vendo um pouquinho de água da mão direita. Elas purificaram seus 
corpos e mãos com o nyása-mantra e então aplicaram o mesmo 
mantra no corpo da criança. 


SIGNIFICADO 

O nyãsa-mantra inclui âcamana, ou beber primeiramente um gole 
da água mantida na mão direita. Existem diferentes visnu-mantras 
para purificar o corpo. As gopis, e na verdade todos os pais de fa- 
mília, conheciam o processo que consiste em purificar-se cantando 
hinos. védicos. As gopis executaram esse processo primeiramente 
para purificarem-se e depois para purificarem a crianca Krsna. Exe- 
cuta-se o processo de añga-nyasa e kara-nyása simplesmente bebendo 
um pequeno gole de água e cantando o mantra. O mantra é prece- 
dido pela primeira letra do nome, seguida pelo anusvara e pela pala- 
vra namah: ań namo 'jas taváñghri avyát, mat mano manimams 
tava januni avyat, e assim por diante. Tendo se distanciado da: cul- 
tura indiana, os pais de família indianos esqueceram-se de como exe- 
cutar añga-nyása e estáo ocupados no simples gozo dos sentidos, 
sem nenhum conhecimento avançado atinente à civilização humana. 


VERSOS 22-23 
"remise afimiera smeqdte 
qa Aa ai aa: 
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Pad BREA AA RRA 
A am 

ASE EA | 
FAG ag SE TUNA 

amai AN aR: Eta NRN 


avyád ajo "ighri manimams tava jānv athorū 
yajño 'cyutah kati-tatam jathara hayasyah 
hrt kesavas tvad-ura ¡Sa inas tu kantham 
visnur bhujam mukham urukrama isvarah kam 


cakry agratah saha-gado harir astu pascát 
tvat-pürsvayor dhanur-asi madhu-hàjanas ca 

konesu sankha urugáya upary upendras 
târksyah ksitau haladharah purusah samantãt 


avyat-—que proteja; ajah—Senhor Aja; añghri—pernas; mani- 
mán—Senhor Maniman; fava—Teus; janu—joelhos; atha—em' se- 
guida; ur&—coxas; yajñah—Senhor Yajña; acyutah—Senhor Acyuta; 
Katitatam-—a parte superior da cintura; jatharam—abdómen; hayá- 
syah—Senhor Hayagriva; Art—o coração; kesavah—Senhor Kesava; 
tvat=Teu; urah— peito; T$ah—o" controládor supremo, o Senhor 
Téà; inah—Sürya; o deus do Sol; tu—mas; Kkantham—pescogo; 
visnuh—Senhor Visnu; bhujam—bragos; mukham—a boca; uru- 
kramah—Senhor Urukrama; isvarah—Senhor Isvara; kam-—cabeca: 
cakri—o carregador do disco; agratah—pela frente; saha-gadah—o 
carregador da maga; harih—Senhor Hari; astúu—que Ele permaneça; 
pascat—pelas costas; tvat-parsvayoh—de ambos os lados; dhanuh- 
asi—o carregador do arco e da espada; madhu-hã-—o matador do 
demónio Madhu; ajanah—Senhor Visnu; ca—e; konesu—nos cantos; 
Sañkhah—o carregador do búzio; urugayah—que é muito adorado; 
upari—acima; upendrah-—Senhor Upendra; tarksyah-—Garuda; ksi- 
tau—na superfície; haladharah—Senhor Haladhara; purusah—a 
Pessoa Suprema; samantat—de todos os lados. 


Verso 24] O extermínio da demônia Pútana 


a TRADUÇÃO 

[Sukadeva Gosvâmi informou a Mahárája Pariksit que as gopis, 
seguindo o sistema adequado, protegeram Krsna, seu filho, com este 
mantra.) Que Aja proteja Tuas pernas; que Manimàn proteja Teus 
joelhos; Yajnia, Tuas coxas; Acyuta, a parte superior de Tua cintu- 
Teu abdômen. Que Kesava proteja Teu coração; 
Ta; Teu peito; o deus do Sol, Teu pescoço; Visnu, Teus braços; 
Urukrama, Teu rosto; e lévara, Tua cabeça. Que Cakri proteja-Te 
pela frente; que $ri Hari, Gadadhari, o carregador da maça, proteja- 
Te pelas costas; e que o carregador do arco, que é conhecido como 
inimigo de Madhu, e o Senhor Ajana, o carregador da espada, pro- 
tejam Teus dois lados. Que o Senhor Urugáya, o carregador do 
búzio, proteja-Te em todos os cantos; que Upendra proteja-Te de 
cima; que Garuda proteja-Te no solo; e que o Senhor Haladhara, 
a Pessoa Suprema, proteja-Te de todos os lados. 





SIGNIFICADO 
Mesmo nas casas dos agricultores, que não dispunham dos avanços 
da civilização moderna, as senhoras costumavam cantar mantras 
para protegerem os filhos com a ajuda de excremento e urina de 
vaca. Essa era uma maneira simples e prática de dar a máxima pro- 
teção contra os maiores perigos. As pessoas devem aprender a adotar 
este procedimento, pois isto faz parte da civilização védica. 


VERSO 24 


A UA AMOS | 
ARMOR a Amas Neil 


indriyáni hrsikesah 
pránán nárayano “vatu 

Svetadvipa-patis cittarm 
mano yogesvaro "vatu 


indriyani—todos os sentidos; Arsikesah-—Senhor Hrsikesa, © pro- 
prietário' de todos os sentidos; pranan—toda classe de ar vital; na- 
rayanah—Senhor Narayana; avatu—que Ele dé protecáo; svetadvipa- 
patih—o mestre de Svetadvipa, Visnu; cittam—o ámago do coracáo; 
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manah—a mente; vogesvarah-—Senhor Yogesvara; avatu—que Ele 
dê proteção. 


TRADUÇÃO 
Que. Hrsikesa proteja Teus sentidos, e Nárayana, Teu ar vital. 
Possa o mestre de Svetadvipa proteger o Amago de Teu-coracáo, e 
que o Senhor Yogesvara proteja Tua mente, 


VERSOS 2526 


Sa A AAA A 
A AR A TG TS RAN 
Aa a eat Para qfa:l 
JA E OE IRAN 


prsnigarbhas tu te buddhim 
átmanam bhagaván parah 

kridantam pàtu govindah 
Sayünam patu madhavah 


vrajantam avyad vaikuntha 
üsinam tvàm Sriyah patih 
bhuñjanam yajñabhuk pátu 
sarva-graha-bhayañkarah 


prsnigarbhah—Senhor Prénigarbha; ru—na. verdade; te—Tua; 
buddhim—inteligéncia; atmanam— Tua alma; bhagavün—a Suprema 
Personalidade de Deus; parah—transcendental; kridantam—enquan- 
to Te divertes; patu—que Ele proteja; govindah—Senhor Govinda; 
Sayanam—enquanto dormes; patu—que Ele proteja; madhavah— 
Senhor Madhava; vrajantam—enquanto caminhas; avyat—que Ele 
proteja; vaikunthah—Senhor Vaikuntha; asinam-—enquanto estive- 
res sentado; tvâm-—a Ti; srivah patih—Narayana, o esposo da deusa 
da fortuna (possa proteger); bhuñjanam—enquanto aproveitas a vida; 
yajfiabhuk—Y ajfiabhuk; patu—que Ele proteja; sarva-graha-bhayam- 
karah—que é o. pavor de todos os planetas maléficos. 


Verso 29] O extermínio da demônia Pitanã 


TRADUÇÃO 

Que o Senhor Prénigarbha proteja Tua inteligência, e a Suprema 
Personalidade de Deus, Tua alma. Enquanto estiveres Te divertin- 
do, que Govinda Te proteja, e enquanto estiveres dormindo, que 
Madhava Te proteja. Possa o Senhor Vaikuntha proteger-Te enquan- 
to estiveres caminhando, e possa o Senhor Naráyana, o esposo da 
deusa da fortuna, proteger-Te enquanto estiveres sentado. De modo 
semelhante, possa o Senhor Yajiabhuk, o temível inimigo de todos 
os planetas maléficos, sempre proteger-Te enquanto aproveitas a 
vida. 


VERSOS 27-29 


ARA ASA: | 
E apertar: MIRO 

l 
Ret 

GR aai g An A! 
A ma a rota ARSI 


dàkinyo yütudhünyas ca 
kusmánda ye "rbhaka-grahah 

bhüta-preta-pisacas ca 
yaksa-rakso-vinayakah 


kotarà revati jyesthà 
pütana matrkadayah 

unmada ye hy apasmürà 
deha-prünendriya-druhah 


svapna-drstà mahotpàtà 
vrddha bala-grahas ca ye 

sarve nasyantu te visnor 
nàma-grahana-bhiravah 


dàkinyah yatudhünyah ca kusmündüh—bruxas e diabos, inimigos 
das criancas; pe—aqueles que sáo; arbhaka-grahah—como estrelas 
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maléficas para as criancas; bhüta—espíritos maus; preta—duendes 
perversos; pisacah—maus espíritos semelhantes; ca—também; yaksa— 
as entidades vivas conhecidas como Yaksas; raksah—aqueles conhe- 
cidos como Ráksasas; vinãyakãh-—aqueles que são chamados Vinayas 
ka; kotará—chamada Kotara; revaii—chamada Revati; jyestha— 
chamada Jyestha; pútana—chamada Pútana; matrka-adayah—e 
mulheres perversas como Máãtrka; unmadah-—aqueles que causam 
loucura; ye—outros que; hi—na verdade; apasmarah—causando 
perda de memória; deha-prána-indriya—ao corpo, ar vital e senti- 
dos; druhah—causam danos; svapna-drstah-—os espíritos maléficos 
que provocam maus sonhos; mahã-utpâtah—aqueles que causam 
grandes perturbações; vrddhãh—as mais experientes; bala-grahah 
ca—e aqueles que atacam crianças; ye-—quem; sarve—todos eles; na- 
Syantu—que sejam exterminados; te—aqueles; visnoh—do Senhor 
Visnu; nâma-grahana—pelo canto do nome; hhiravah—ficam com 
medo. 
TRADUÇÃO 

As bruxas más, conhecidas como Dakinis, Yatudhânis e Kusmân- 
das, são as maiores inimigas das crianças, e os maus espíritos, tais 
como os Bhiitas, Pretas, Pisacas, Yaksas, Ráksasas e Vinàyakas, e 
também bruxas como Kotará, Revati, Jyestha, Pútana e Mátrka, 
sempre estáo dispostos a causar danos ao corpo, ao ar vital e aos 
sentidos, provocando perda de memória, loucura e maus sonhos. 
Como as mais hábeis estrelas maléficas, todos eles criam grandes 
perturbações, especialmente para as crianças, mas podem-se exter- 
miná-los simplesmente pronunciando o nome do Senhor Visnu, 
pois, quando o nome do Senhor Visnu ressoa, todos eles ficam com 
medo e vão embora. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Brahma-samhita (5.33): 


advaitam acyutam anàdim ananta-rüpam 
üdyam purana-purusam nava-yauvanam ca 

vedesu durlabham adurlabham atma-bhaktau 
govindam àdi-purusam tam ahar bhajami 


"Adoro a Suprema Personalidade de Deus, Govinda, que é a pessoa 
original — não-dual, infalível e sem começo. Embora Se expanda 
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em ilimitadas formas, Ele continua sendo o original, e embora seja 
“a pessoa mais velha, Ele sempre parece um jovem viçoso. Essas 
eternas, bem-aventuradas e oniscientes formas do Senhor não podem 
ser compreendidas através da sabedoria acadêmica védica, mas sempre 
se manifestam aos devotos puros e imaculados.'" 

Enquanto decoramos o corpo com tilaka, damos proteção ao 
corpo, cantando doze nomes de Visnu. Embora Govinda, ou o Senhor 
Visnu, sejam iguais, Ele tem diferentes nomes e formas com os 
quais executa diferentes ações. Mas se alguém não pode lembrar-se 
de todos os nomes de uma:só vez, pode simplesmente cantar: ““Senhor 
Visnu, Senhor Visnu, Senhor Visnu””, e sempre pensar no Senhor 
Visnu. Visnor arâdhanam param: esta é a forma mais elevada de 
adoração. Se alguém sempre se lembra de Visnu, embora muitos ele- 
mentos adversos perturbem-no, ele indubitavelmente ficará protegi- 
do. O Ayurveda-sástra recomenda que ausadhi cintayet visnum: 
mesmo enquanto toma remédio, a pessoa deve lembrar-se de Visnu; 
porque não existe apenas o remédio, e o Senhor Visnu é o verdadeiro 
protetor. O mundo material está cheio de perigos (padarm padarn yad 
vipadâm). Portanto, todos devem tornar-se vaisnavas e pensar cons- 
tantemente em Visnu. Isto torna-se 'mais fácil cantando o maha- 
mantra Hare Krsna. Logo, Sri Caitanya Mahaprabhu recomenda que 
Kkirtaniyah sada harih, param vijavate $ri-krsna-sarkirtanam, e que 
Kirtanàd eva krsnasya mukta-sangah param. vrajet. 


VERSO 30 


sri-suka uvãca 
iti pranaya-baddhàbhir 
gopibhih krta-raksanam 
payayitvã stanam mata 
sannyavesayad atmajam 


Sri-Sukah uvàca—Sri Sukadeva Gosvami disse; ¡ti —dessa maneira; 
pranaya-baddhabhih—que estavam possuídas de afeição materna; 
gopibhih-—pelas gopis mais velhas, encabeçadas por mãe Yasoda; 
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krta-raksanam-—todas as medidas foram tomadas para proteger a 
crianga; payayitva—e após isto, alimentando a criança; stanam—o 
mamilo; mata—máe Yasoda; sannyavesayat—fez deitar-Se no berço; 
ütmajam-—seu filho. 


TRADUÇÃO 

Srila Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Todas as gopis, encabeçadas 
por mãe Yasoda, estavam possuídas de afeição materna. Depois de 
elas cantarem esses mantras para protegerem a criança, mãe Yaso- 
dà deu seu seio para a criança mamar e então levou-A para deitar- 
Se em Seu berço. 

SIGNIFICADO 

Quando um nenê bebe leite do seio materno, isto é um bom sinal 
de saúde. Logo, as gopis mais velhas não estavam satisfeitas em 
apenas cantar mantras para satisfazer Krsna; elas também quiseram 
saber se a saúde da crianga estava perfeita. Quando a crianga sugou 
o seio, isto confirmou que Ela estava saudável, e quando ficaram 
plenamente satisfeitas, as gopis foram deitar a criança no berço. 


VERSO 31 


MATA AT GRI a | 
femea a anA ART NR 


tāvan nandādayo gopā 
mathurayà vrajam gatāh 

vilokya pütanà-deharn 
babhüvur ativismitàh 


tavat—enquanto isso; nanda-adayah—encabegados por Nanda 
Maharája; gopah—todos os vaqueiros; mathurayah—de Mathura; 
vrajam—a Vrndàvana; gatah—voltavam; vilokya—quando eles viram; 
pütana-deham—o gigantesco corpo de Pütanà que jazia; babhüvuh— 
ficaram; ati—muito; vismitah—espantados. 


TRADUCAO 
Enquanto isso, todos os vaqueiros, encabeçados por Nanda Maha- 
raja, retornavam de Mathura, e ao verem o gigantesco corpo de 
Pútana jazendo no caminho, eles ficaram tomados de grande espanto. 


Verso 32] O exterminio da demónia Pútana 


i SIGNIFICADO 

O espanto de Nanda Maharaja pode: ser entendido de várias ma- 
neiras. Em primeiro lugar, os vaqueiros jamais haviam visto antes 
em Vrndávana um corpo tão gigantesco, e portanto ficaram maravi- 
lhados. Depois, começaram a analisar de onde tal corpo viera, se 
caíra do céu, ou se, devido a algum erro ou mediante o poder de 
alguma yogin mistica, eles acabaram chegando a algum outro lugar 
diferente de Vrndāvana. Eles não podiam realmente imaginar o'que 
acontecera, e portanto ficaram maravilhados. 


VERSO 32 


at at eira at a A a: 
a a A ga AEA: NRI 


nünam batarsih sanjüto 
yogeso và samüsa sah 

sa eva drsto hy utpáto 
yad ühànakadundubhih 


nünam-—decerto; bata—ó meus amigos; rsih—uma grandiosa 
pessoa santa; safjatah-—tornou-se; yoga-ISah—um mestre do poder 
místico; và—ou; samüsa—-tornou-se; sa/t—ele (Vasudeva); sah — 
isto; eva—na verdade; drstah—foi visto (por nós); hi—porque; ut- 
patah—espécie de perturbação; yat-—aquilo que; aha—previu; ana- 
Kadundubhih— Anakadundubhi (outro nome de Vasudeva). 


TRADUÇÃO 
Nanda Maharaja e os outros gopas exclamaram: Meus queridos 
amigos, deveis saber que Anakadundubhi, Vasudeva, tornou-se 
um grande santo ou um mestre do poder místico. Caso contrário, 
como ele poderia ter previsto essa calamidade e prevenir-nos a nós? 


SIGNIFICADO 
Este verso ilustra a diferença entre'os Asatriyas e Os vaispas ino- 
centes. Estudando a situação política, Vasudeva pôde perceber O 
que iria acontecer, ao passo que Nanda Maharaja, o rei dos agricul- 
tores, pôde apenas inferir que Vasudeva era uma grande pessoa santa 
e havia desenvolvido poderes místicos. Vasudeva de fato tinha a 'seu 
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dispor todos os poderes místicos; caso: contrário, ele não poderia 
ter setornado o pai de Krsna: Mas na verdade, ele previu as calami- 
dades, que ocorreriam em Vraja, estudando as atividades políticas 
de-Kamsa, e então advertiu a Nanda Mahãrãja que tomasse precau- 
ções, embora Nanda Mahárája pensasse que Vasudeva predissera 
este incidente através de maravilhosos poderes místicos. Com pode- 
res místicos obtidos através da prática de hatha-yoga, pode-se estudar 
e entender o futuro. 


VERSO 33 


web qeu p qp omes: | 
RRA AA AAA MAN 


kalevaram parasubhis 
chittyà tat te vrajaukasah 

düre ksiptvàvayavaso 
nyadahan kastha-vestitam 


kalevaram—o gigantesco corpo de Pútana; parasubhih—com a 
ajuda de machados; chittva--após cortarem em pedaços; tat—aquele 
(corpo); te—todos aqueles; vraja-okasah—habitantes de Vraja; dúre— 
longe, bem longe; ksiptvü—-após atirarem; avayavasah-—diferentes 
partes do corpo, pedaço por pedaço; nyadahan-—reduziram a cinzas; 
kastha-vestitam—cobertas por madeira. 


TRADUÇÃO 
Com a ajuda de machados, osi habitantes de Vraja cortaram em 
pedaços o gigantesco corpo de Pûtanà. Então, atiraram bem longe 
os pedaços, cobriram-nos com madeira e reduziram-nos à cinzas. 


SIGNIFICADO 

É corriqueiro que, depois que uma serpente é morta, seu corpo 
é cortado em vários pedaços para evitar que possa voltar à vida sim- 
plesmente interagindo:com o-ar: O mero ato de matar uma serpente 
não basta; depois de morta, ela deve ser cortada em pedaços e quei- 
mada, e então o perigo: terá passado. Pitanã parecia uma grande 
serpente, e portanto os vaqueiros tomaram as mesmas precauções, 
reduzindo-Ihe.o corpo a cinzas. 


O extermínio da demónia Pütana 


VERSO 34 


(MA A RAMA: | 
Sa URREA 12811 


dahyamánasya dehasya 
dhümas caguru-saurabhah 
utthitah krsna-nirbhukta- 
sapady ahata-papmanah 
a 
dahyamánasya—enquanto era reduzido a cinzas; dehasya—do 
corpo de Pütanà; dhümah—a fumaga; ca—e; aguru-saurabhah— 
“transformada na santa fumaça perfumada da erva aguru; utthitah— 
emanando do seu corpo; krsna-nirbhukta—por Krsna ter-lhe sugado 
0 seio; sapadi—imediatamente; ahata-papmanah—-seu corpo mate- 
rial tornou-se espiritualizado ou liberto de todas as condições materiais. 


TRADUÇÃO 
Pelo fato de Krsna ter sugado o seio da Raksasi Pútanã, quando 
Krsna a matou, ela logo libertou-se de toda a contaminação mate- 
rial. Suas reações pecaminosas automaticamente extinguiram-se, e 
portanto, quando seu gigantesco corpo estava sendo queimado, a 
fumaça que emanava de seu corpo era fragrante como o incenso 
aguru. 


SIGNIFICADO 
+ Este é um`dos resultados da consciência de Krsna. Se de alguma 
forma alguém se torna consciente de Krsna, aplicando seus sentidos 
a-serviço do Senhor, livra-se imediatamente da contaminação mate- 
rial: Śrnvatām sva-kathah krsnah punva-sravana-kirtanah (Bhag: 
1.2.17). Ouvirsobre as atividades de Krsna é o começo da vida pura. 
Punya-sravana-kirtanah: pelo simples fato de ouvir e cantar, a pessoa 
purifica-se. Logo, no desempenho do serviço devocional, sravana- 
kirtana (ouvir e cantar) têm muita importância. Depois, com 'sen- 
tidos purificados, começa-se a prestar serviço ao Senhor (Arsikena 
hrsikesa-sevanam). Bhaktir ucyate: isto chama-se bhakti. Quando 
de-alguma forma, direta ou indiretamente, Putana'foi induzida a 
prestar algum serviço ao Senhor, alimentando-o com seu seio, ela 
purificou-se imediatamente, tanto que, quando foi reduzido a cinzas, 
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seu hediondo corpo material exalou a fragráncia de aguru, a mais 
agradável erva perfumada. 


VERSOS 35-36 


q RA aa A | 
BARRA A aa a RA 
0 AA RA UA AA | 
qa BaT E g a A 113411 


pütanà loka-bàla-ghni 
ráksast rudhirüsanà 
Jighamsayapi haraye 
stanam dattvâpa sad-gatim 


kim punah Sraddhaya bhaktya 
krsnüya paramütmane 

yacchan priyatamam kim nu 
raktüs tan-mátaro yathà 


pütanü—Pütanà, a Raksasi profissional; loka-bala-ghni—que cos- 
tumava matar criancas; ráksasi—a demónia; rudhira-asanã-—sim- 
plesmente ansiando por sangue; jigharmsayã—com desejo de matar 
Krsna (tendo inveja de Krsna e sendo instruída por Karnsa); api— 
mesmo assim; haraye—à Suprema Personalidade de Deus; stanam— 
seu seio; dattva—após oferecer; dpa-—obteve; sat-gatim—a mais 
elevada posição, a existência espiritual; kim-—que dizer de; punah— 
novamente; $raddhayã-—com fé; bhaktyá-—com devoção; krsnãya— 
ao Senhor Krsna; paramãtmane—que é a Pessoa Suprema; yacchan— 
oferecendo; priya-tamam-—muito estimado; kim—algo; nu—na ver- 
dade; raktah—aquelas que têm afinidade; tat-matarah--as mães 
afetuosas de Krsna (oferecendo seus seios à criança amada); yatha-— 
exatamente como. 


TRADUÇÃO 
Pútanã sempre ansiava pelo sangue de crianças, e com esse dese- 
jo, veio matar Krsna; porém, como ofereceu seu seio ao Senhor, ela 
alcançou o maior triunfo. Que dizer então daquelas que tinham por 
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Krsna natural devoção e afeição maternais e que ofereceram seus 
“seios para Ele mamar ou ofereceram algo muito estimado, como 
algo que uma mãe oferece ao filho? 
ol 

2 SIGNIFICADO 

»Piúitanã não tinha nenhuma afeigáo a Krsna; ao contrário, era in- 
vejosa e queria matá-lO. Entretanto, porque, com ou sem conheci- 
mento, ofereceu seu seio, ela alcançou o maior triunfo da vida. 
Mas as oferendas dos devotos que se sentem atraídos a Krsna com 
amor parental são sempre sinceras. A mãe gosta de oferecer algo a 
seu filho com amor e afeição; nem se pensa em inveja. Logo, pode- 
mos fazer aqui um estudo comparativo. Se Piútanã pôde alcançar 
tão elevada posição dentro da vida espiritual, fazendo negligente e 
invejosamente uma oferenda a Krsna, que dizer de mãe Yasoda e 
das outras gopis, que serviam a Krsna com tão grande amor e afeição, 
oferecendo tudo para a satisfação de Krsna? As gopis naturalmente 
alcançaram a perfeição máxima. Portanto, Sri Caitanya Maháprabhu 
descreve a afeição das gopis, seja em afeição materna ou em amor 
conjugal, como a perfeição máxima da vida (ramyã kácid upâsanã 
vrajavadhü-vargena yà kalpità). 


G 
VERSOS 37.— 38 


aia ara realeza: | 
E Tem TRE AA AA RO! 
agra m a AR 
omen fgg IRSE REN 


padbhyam bhakta-hrdi-sthabhyam 
vandyabhyam loka-vanditaih 

angam yasyàh samükramya 
bhagaván api tat-stanam 


yatudhany api sá svargam 
avapa janani-gatim 

krsna-bhukta-stana-kstrah 
kim u gàvo "numatarah 
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padbhyam—pelos dois pés de lótus; bhakta-hrdi-sthabhyam—em 
que sempre pensam os devotos puros, em cujos corações, portanto, 
o Senhor está constantemente situado; vandyabhyam—que sempre 
devem ser louvados; /oka-vanditaih—pelo Senhor Brahma e pelo 
Senhor Siva, que são glorificados por todos os habitantes dos três 
mundos; arigam—o corpo; yasyah—de quem (Pútana); samákra- 
mya—abragando; bhagavin—a Suprema Personalidade de Deus; 
api—também; tat-stanam—aquele seio; yatudhant api—=embora ela 
fosse uma-bruxa (cuja única atividade era matar criancinhas e que 
também tentara matar Krsna); sa—ela; svargam—a morada trans- 
cendental; avãpa--alcançou; janani-gatim—a posição de mãe; krsna- 
bhukta-stana-ksirâh-—portanto, porque seus seios foram sugados por 
Krsna; que bebeu o leite que fluía de seus corpos; kim u—que dizer 
de; gavah—as vacas; anumátarah—exatamente como mães (que: dei- 
xavam: Krsna sugar-lhes os seios). 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, Krsna, sempre está situado 
no âmago do coração do devoto puro, e sempre Lhe oferecem orações 
personalidades adoráveis, tais como o Senhor Brahmã e o Senhor 
Siva. Porque Krsna abraçou o corpo de Pútanã com grande prazer 
e sugou seu seio, embora fosse uma grande bruxa, ela alcançou a 
posição de mãe no mundo transcendental é assim obteve a perfeição 
máxima. Que dizer então das vacas cujos úberes Krsna mamava com 
grande prazer e que ofereciam seu leite com muito júbilo e afeição, 

procedendo exatamente como uma mãe? 


SIGNIFICADO 

Estes versos explicam: como o serviço devocional, direta ou indire- 
tamente, voluntária ou involuntariamente, prestado à Suprema Per- 
sonalidade de Deus, torna-se exitoso. Pitana, não era devota, nem 
não-devota; na verdade, ela:era uma bruxa demoníaca instruída por 
Karnsa para matar Krsna. Entretanto, no começo ela assumiu a forma 
de uma belíssima mulher e aproximou-se de Krsna exatamente como 
uma mãe afetuosa, para que mãe Yasodã e Rohini nào duvidassem 
de sua sinceridade. O Senhor levou tudo isso em consideração, e 
assim ela foi automaticamente promovida:a uma posição equivalente 
à de mãe Yasoda. Como explica Visvanatha Cakravarti Thakura, 
há muitos papéis que alguém pode desempenhar em tal posição. 
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'Pútanã foi imediatamente promovida a Vaikunthaloka, que às vezes 
também é descrito como Svarga. O Svarga mencionado neste verso 
não é o planeta celestial material, mas o mundo transcendental. Em 
Vaikunthaloka, Pútana alcançou a posição de ama-de-leite (dhatry- 
ucitâm), como descreve Uddhava. Pútanaã foi elevada à posição de 
* babá e tornou-se uma criada em Goloka Vrndavana para auxiliar 


mãe Yasoda. 
w h 


VERSOS 39 — 40 


ÍA AAA AAA | 
A AA AAA 113911 
ammi xem idat gam | 
A JA: EIA A RAMIS: 118011 


payáürnsi yasam apibat 
putra-sneha-snutâny alam 

bhagavân devaki-putrah 
kaivalyady-akhila-pradah 


tasam aviratam krsne 
kurvatinàm suteksanam: 

na punah kalpate rájan 
samsáro- 'jRàna-sambhavah 


payâmsi-—leite (proveniente do corpo); yasam--de todas que; 
apibat--o Senhor Krsna bebeu; putra-sneha-snutâni—aquele leite 
proveniente dos corpos das gopis, não a! ialmente, mas devido 
à afeição materna; alam—em quantidade suficiente; bhagavan—a 
“Suprema Personalidade de Deus; devaki-putrah-—que apareceu como 
o filho de Devaki; kaivalya-adi—como a liberação ou a imersão na 
refulgência Brahman; «khila-pradah—o. outorgador de todas as 
bênçãos semelhantes; tasam-—de todas elas (de todas as gopis); avi- 
ratam-—constantemente; krsne—ao Senhor Krsna; kurvatinam—ta- 
zendo; suta-Iksanam —como uma mãe cuida de seu filho; na—nunca; 
punah—novamente; kalpate—pode ser imaginado; rájan—ó reiPa- 
niksit; samsarah-—o cativeiro material-sob a forma de nascimento e 
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morte; ajñana-sambhavah—que está fadado a ser aceito pelos tolos 
que tentam ser felizes na ignorância. 


TRADUÇÃO 

'A'Suprema Personalidade de Deus, Krsna, é o outorgador de 
muitas bênçãos, incluindo a liberação [kaivalya), ou a imersão na 
refulgência Brahman. As gopis sempre sentiam amor materno por 
essa Personalidade de Deus, e Krsna mamava seus seios com plena 
satisfação. Portanto, devido ao seu relacionamento como mãe e filho, 
embora as gopis estivessem ocupadas em várias atividades familia- 
res, ninguém jamais deve pensar que elas regressaram a este mundo 
material após deixarem seus corpos. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, descreve-se a vantagem da consciência de Krsna. 
A consciência de Krsna pouco à pouco desenvolve-se na plataforma 
transcendental. Alguém pode pensar em Krsna como a Personalidade 
Suprema; outrem pode pensar em Krsna como o mestre supremo; 
há aqueles que preferem pensar em Krsna como o amigo supremo; 
outros podem pensar em Krsna como o filho supremo; ou pode-se 
pensar em Krsna como o supremo amante conjugal. Se alguém esta- 
belece um elo com Krsna em qualquer dessas relações transcenden- 
tais, compreende-se que o curso de sua vida material já chegou ao 
fim. Como se confirma no Bhagavad-gitã (4.9), tyaktvã deham punar 
janma naiti màm eti: para esses devotos, a volta ao lar, a volta ao 
Supremo, está garantida. Na punah kalpate rájan sarisáro "jRüna- 
sambhavah. Este verso também assegura que os devotos que cons- 
tantemente estabelecem com Krsna uma relação específica jamais 
retornaráo a este mundo material. Neste mundo material de samsára, 
existem as mesmas relações. Alguém pensa: “Eis'o meu filho”, “Eis 
minha esposa”, “Eis meu amado?” “Eis meu amigo.” Mas essas 
relações são ilusórias e temporárias. Ajriana-sambhavah: tal cons- 
ciência é produto da ignorância. Mas quando as mesmas relações 
despontam em consciência de Krsna, a vida espiritual da pessoa é 
revivida, e fica-lhe garantido voltar ao lar, voltar ao Supremo. Muito 
embora as'gopis que eram amigas de Rohini e mãe Yasoda e que 
déram seus seios para Krsna mamar não fossem diretamente mães 
de Krsna, todas elas, assim como Rohini e mãe Yasoda, receberam 
a mesma oportunidade de voltar ao Supremo e agir como sogras de 
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Krsna, Suas servas e assim por diante. A palavra sarisára refere-se 
ao apego ao corpo, lar, esposo ou esposa, e filhos, porém, embora 
as gopis e todas as outras habitantes de Vrndávana tivessem essa 
mesma afeição e apego a esposo e lar, elas mantinham com Krsna 
alguma relação transcendental, e Ele era o ponto central de sua afeição, 
e portanto elas tinham a garantia de serem promovidas a Goloka 
Vindávana na próxima vida, para viverem eternamente com Krsna 
em felicidade espiritual. A maneira mais fácil de alcançar elevação 
espiritual, de libertar-se deste mundo material, e voltar ao lar, voltar 
ao Supremo, é recomendada por Bhaktivinoda Thakura: krsnera 
sarhsâra kara châdi” anacãra. A pessoa deve abandonar todas as ati- 
vidades pecaminosas e permanecer na família de Krsna. Então, fica- 
rá garantida a sua liberação. 


VERSO 41 


FO AAA AAA 


fe q AA i aag: Igei 


kata-dhümasya saurabhyam 
avaghraya vrajaukasah 

kim idam kuta eveti 
vadanto vrajam üyayuh 


kata-dhümasya—da fumaca que emanava do fogo que queimava 
as diferentes partes do corpo de Pútana; saurabhyam—a fragrán- 
cia; avaghraya—quando sentiram o cheiro em suas narinas; vraja- 
okasah—os habitantes de Vrajabhümi que moravam em lugares 
distantes; kim idam—que fragráncia é esta; kutah—de onde ela vem; 
eva—na verdade; ¡ri—dessa maneira; vadantah—falando; vrajam— 
aterra de Nanda Maharaja, Vrajabhúmi; ayayuh—alcangaram. 


TRADUÇÃO 
Ao sentirem o cheiro da fragrância da fumaça que emanava do 
corpo incinerado de Pútanã, muitos habitantes de Vrajabhúmi que 
moravam em lugares distantes ficaram atônitos. “De onde vem esta 
fragrância?” perguntaram eles. Assim, eles foram ao local onde o 
corpo de Pitanã estava sendo queimado. 
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SIGNIFICADO 
O aroma da fumaça que emana de um fogo incinerador nem sempre 
é muito agradável. Portanto, ao sentirem o cheiro daquela maravi- 
lhosa fragrância, os habitantes de Vraja ficaram espantados. 


VERSO 42 


à aa affi mit: area | 
AI 


te tatra varnitam gopaih 
pútanagamanádikam 

Srutva tan-nidhanam svasti 
siso$ casan suvismitah 


te—todas aquelas pessoas que chegaram; tatra—lá (nas vizinhanças 
dá quinta de Nanda Mahárája); varnitam—descrito; gopaih—pelos 
vaqueiros; pitanã-âgamana-âdikam-—tudo sobre como Piitanã, a 
bruxa, viera até ali e causara estragos; Srutvã-—após ouvirem; tat- 
nidhanam—e sobre como Pútaná morrera; svasti-—toda a prosperi- 
dade; siso/i—para o bebé; ca—e; àsan—ofereceram; su-vismitàh— 
estando deveras pasmados com.o que acontecera. 


TRADUÇÃO 

Ao ouvirem toda a história de como Piitanã aparecera e então 
fora morta por Krsna, os habitantes de Vraja, que vieram de luga- 
res distantes, decerto ficaram admirados, e ofereceram à criança 
suas bênçãos pelo Seu maravilhoso ato de matar Piútanã. Nanda 
Maháraja, evidentemente, sentiu-se muito grato a Vasudeva, que 
previra o incidente, e simplesmente agradeceu-lhe, pensando quão 
cortês era Vasudeva. 


VERSO 43 


Ca SARA Tara: | 
qadam Tai ge BA BEGE peii 


O extermínio da demônia Pútanã 


nandah sva-putram adaya 
pretyagatam udara-dhih 

mürdhny upaghraya paramüm 
mudam lebhe kurüdvaha 


nandah—Mahárája Nanda; sva-putram üdàya—colocando seu 
filho Krsna em seu colo; pretya-agatam—como se Krsna tivesse re- 
tornado da morte (ninguém' podia sequer imaginar que uma crianga 
pudesse salvar-se de tal perigo); udara-dhTh—porque ele sempre era 
liberal e simples; mürdhni—a cabeca de Krsna; upüghraya—cheirando 
espontaneamente; paramam-—mais elevada; mudam-—paz; pme 
alcancou; kuru-udvaha—6 Maharaja Partksit. 


TRADUÇÃO 
Ó Maharája Pariksit, melhor dos Kurus, Nanda Mahárája era 
muito liberal e simples. Ele imediatamente colocou seu filho Krsna 
no colo, como se Krsna tivesse retornado da morte, e espontanea- 


mente cheirando a cabeça de seu filho, Nanda Mahárája sem dúvida 
alguma sentiu bem-aventurança transcendental. 


SIGNIFICADO 
Nanda Mahãrãja não podia entender como os habitantes de sua 
casa permitiram a Pútanã entrar na casa, nem podia imaginar a gra- 
vidade da situação. Ele não entendia que Krsna queria matar Pú- 
tanã e que Seus passatempos eram realizados por yogamãyã. Nanda 
Mahárája simplesmente pensou que alguém entrara em sua casa e 
causara estragos. Esta era a simplicidade de Nanda Maharaja. 


VERSO 44 


Y A FUERA | 
AE A A A RR 


Ja etat pütanà-moksarn 
krsnasyarbhakam adbhutam 

$rnuyac chraddhaya martyo 
govinde labhate ratim 
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yah—toda pessoa que; etat—esta; piltana-moksam—salvagáo de 
Pútanã; krsnasya—de Krsna; arbhakam-—os passatempos infantis; 
adbhutam—maravilhosos; Srmuyür—acaso ouça; sraddhayã—com 
fé e devoção; martyah-—qualquer pessoa dentro deste mundo mate- 
rial; govinde—à Pessoa Suprema, Govinda, Adi-purusa; labhate— 
desenvolve; ratim—apego. 


TRADUÇÃO 
Toda pessoa que ouça com fé e devoção sobre como foi que Krsna, 
a Suprema Personalidade de Deus, matou Pútanã, e assim aplique- 
se em ouvir estes passatempos infantis de Krsna, decerto alcançará 
apego a Govinda, a suprema pessoa original. 


SIGNIFICADO 

O episódio no qual a grande bruxa tentou matar a criança mas 
ela própria acabou morrendo decerto é maravilhoso. Portanto, este 
verso usa a palavra adbhutam, que significa “especificamente ma-. 
ravilhoso””, Krsna brinda-nos com muitas maravilhosas narrações 
sobre Ele. Pelo simples fato de ler estas narrações, como são descri- 
tas em Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, a pessoa consegue 
escapar deste mundo material e aos poucos desenvolve apego e devo- 
ção a Govinda, Ádi-purusa. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo 
Canto, Sexto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “O exter- 
mínio da demônia Pitana”. 


CAPÍTULO SETE 


O extermínio do demônio Trnãvarta 


» Neste capítulo, descrevem-se especialmente os passatempos nos 


"quais $ri Krsna quebra o carro (Sakata-bhanijana), mata-o asura co- 


nhecido como Trnávarta, e mostra todo: o Universo dentro de Sua 
boca. 
= “Ao perceber que Maharaja Pariksit sofregamente esperava ouvir 
os passatempos infantis do Senhor Krsna, Sukadeva Gosvâmi ficou 
“muito satisfeito e continuou a falar. Quando Sri Krsna tinha apenas 
trés meses e esforçava-Se por virar de barriga para cima, mesmo 
“antes de tentar engatinhar, mãe Yasodã quis realizar uma cerimônia 
ritualística com suas amigas, para que a criança fosse favorecida 
'com boa fortuna. Tal cerimônia ritualística é geralmente realizada 
com a participação de senhoras que também têm filhos pequenos. 
Quando mãe Yasoda viu que Krsna estava pegando no sono, como 
estava realizando outras tarefas, ela pôs a criança sob um carro do- 
méstico, chamado sakata, e enquanto a criança dormia, ela ocupou- 
se em outras atividades, relacionadas cóm a auspiciosa cerimônia 
ritualística. Sob o carro havia um berço, no qual mãe Yasodã pôs 
a criança. A criança estava dormindo, mas subitamente despertou 
e, como é natural a uma-criança, começou a espernear com Suas 
perninhas. Esses esperneios fizeram o carro balançar, e ele tombou 
com grande estrondo, quebrando-se completamente e expelindo todo 
o seu conteúdo. As crianças que brincavam nas proximidades ime- 
diatamente informaram a mãe Yasodã que o carro havia se quebra- 
do, e portanto ela, com muita ansiedade, estando acompanhada de 
outras gopis, chegou bem depressa ao local do acidente. Mãe Yaso- 
dã imediatamente pegou a criança em seu colo e deu-Lhe o seio para 
Ela mamar. Então, várias classes de cerimônias ritualísticas védicas 
foram realizadas com a ajuda dos bráhmanas. Não conhecendo a 
verdadeira identidade da crianga; os brahmanas derramaram-Lhe 
bênçãos. 

Dias depois, quando estava sentada com seu filho no colo, mãe 
Yasoda subitamente observou que Ele assumira o peso de todo o 
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Universo. Ela ficou táo atónita que teve de colocar a crianca no 
cháo, e nesse ínterim, Trnávarta, um dos servos de Kamsa, apare- 
ceu ali sob a forma de um furacão e carregou a criança. Posto que 
toda a extensão de terra conhecida como Gokula ficou bem empoei- 
rada, ninguém podia ver para onde a criança fora levada; todas as 
gopis ficaram abatidas porque Ela fora arrastada na tempestade de 
areia. Mas nas alturas celestiais, o asura, sentindo o forte peso exer- 
cido pela'criança, não pôde ir muito longe com Ela, embora também 
não pudesse desvencilhar-se dEla porque Ela o agarrara com tanta 
força que Ihe era difícil afastá-lA de seu corpo. Assim, o próprio 
Trnávarta caiu de uma grande altura, com a criança agarrando-o 
fortemente -no ombro, e ele teve mórte instantânea. Depois que o 
demônio caiu, as gopis pegaram a criança e levaram-nA para o colo 
de mãe Yasoda. Daí, mãe Yasoda ficou maravilhada, porém, devido 
à influência de yogamãyã, ninguém podia entender quem era Krsna 
e o que de fato acontecera. Ao contrário, todos começaram a admi- 
rar-se da sorte de a crianga ter sido salva desta calamidade. Nanda 
Mahārāja, evidentemente, pensava na maravilhosa previsão de Vasu- 
deva'e começou a louvá-lo como grande yogi. Mais tarde, quando 
estava no colo de mãe Yasodã, a criança :bocejou, e máe Yasoda 
pôde ver dentro de Sua boca toda a manifestação universal. 


VERSOS 1-2 


a 


mam A! 
ERA MAR 
añ 


Rae 5 
a aa der d 
añ qu q qui 
LEE EE C IRA 


Sri-rajovaca 
yena yenávatárena 
bhagaván harir isvarah 
karoti karna-ramyàni 
mano-jRüni ca nah prabho 


O exterminio do demónio Trnávarta 


yac-chrnvato *paity aratir vitrsna 
sattvam ca Suddhyaty acirena pumsah 

bhaktir harau tat-puruse ca sakhyam 
tad eva hüram vada manyase cet 


sri-rájà uvüca—o rei perguntou (a Sukadeva Gosvámi); yena yena 
“avatârena—os passatempos executados pelas diferentes variedades de 
encarnações; bhagavân—a Suprema Personalidade de Deus; harih— 
o Senhor; isvarah—o controlador; karoti—apresenta; karna-ramyd- 
ni—eram todos muito agradáveis de se ouvir; manah-jñáni—muito 
atrativos para a: mente; ca—também; nah—nossa; prabho—meu 
senhor, Sukadeva Gosvâmi; yat-Srnvatah—de qualquer: pessoa que 
simplesmente ouça essas narragdes; apaiti—extingue-se; aratih— 
tédio; vitrsnã—sujeiras dentro da mente que nos fazem perder o in- 
teresse pela consciência de Krsna; sattvam ca—a posição existencial 
no âmago do coração; suddhyati-—purifica-se; acirena-—bem depres- 
sa; pumsah—de qualquer pessoa; bhaktih harau—apego devocio- 
nal e serviço ao Senhor; tat-puruse—com vaishavas; ca—também; 
sakhyam-—atração pela associação; tar eva-—apenas isso; hãram-—as 
atividades do Senhor, que devem ser ouvidas e mantidas no pescoço 
como uma guirlanda; vada—por favor, fala; mányase—julgas con- 
veniente; cel—se. 

TRADUÇÃO 

O rei Pariksit disse: Meu senhor, Sukadeva Gosvami, todas as 
várias atividades executadas pelas encarnações da Suprema Persona- 
lidade de Deus decerto são agradáveis ao ouvido e à mente. Pelo 
simples fato de ouvir essas atividades serem narradas, a pessoa eli- 
mina de sua mente todas as impurezas. De um modo geral, reluta- 
mos em ouvir as atividades do Senhor, mas as atividades infantis de 
Krsna são tão atrativas que com muita naturalidade agradam a mente 
e ouvidos. Assim, a pessoa perde todo o interesse em ouvir tópicos 
materiais, os quais são a causa da existência material, e ela aos poucos 
entrega-se ao serviço devocional ao Senhor Supremo, desenvolve 
apego a Ele, e nutre amizade pelos devotos que nos retribuem com 
aconsciência de Krsna. Se achas conveniente, por favor, fala dessas 
atividades do Senhor. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Prema-vivarta: 
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Kkrsna-bahirmukha haiya bhoga-vañcha kare 
nikata-stha maya táare japatiya dhare 


Nossa existéncia material é maya, ou ilusáo, na qual desejamos dife- 
rentes variedades de gozo material e por isso mudamos para diferen- 
tes: variedades de corpos (bhrümayan: sarva-bhütàni yantrürüdhüni 
mayaya). Asann api klesada asa dehah: enquanto tivermos estes corpos 
temporários, eles nos daráo uma grande variedade de tribulagdes — 
âdhyâtmika, adhibhautika e âdhidaivika. Essa é a causa fundamental 
de todo o sofrimento, mas essa causa de sofrimento pode ser elimi- 
nada quando revivemos nossa consciência de Krsna. Todos os textos 
védicos apresentados por Vyásadeva e outros grandes sábios, portan- 
to, prestam-se a dar-nos a oportunidade de revivermos nossa cons- 
ciência de Krsna, que desponta com sravana-kirtanam. Srnvatrh 
sva-kathah krsnah (Bhãg. 1.2.17). O Srimad-Bhãgavatam e outros 
textos védicos existem apenas para dar-nos a oportunidade de ouvir 
sobre Krsna. Krsna tem diferentes avatâras ou encarnações, todos 
os quais são maravilhosos e servem para despertar em todos sua sede 
de saber, mas de um modo geral, avatãras, tais como Matsya, Kúrma 
€ Varáha, nào exercem tanto fascínio quanto Krsna. Mas o ponto 
é que, logo de saída, não temos atração por ouvir sobre Krsna, e 
essa é a causa fundamental do nosso sofrimento. 

Pariksit Mahãraja, porém, menciona especificamente que as mara- 
vilhosas atividades do bebê Krsna, que enlevavam mãe Yasoda e 
os:outros habitantes de Vraja, são especialmente atrativas. Quando 
ainda era um lactente, Krsna matou Pútana, Trnávarta e Sakatásura 
e mostrou todo o Universo dentro de Sua boca. Daí, os passatempos 
de Krsna, um após outro, causaram grande espanto a mãe Yasoda e 
atodosos habitantes de Vraja. O processo de reviver nossa consciên- 
cia de Krsna é adau sraddha tatah sadhu-sargah (Bhakti-rasamrta- 
sindhu 1.4.15). Os passatempos de Krsna podem ser apropriadamente 
recebidos dos: devotos. Se alguém desenvolveu um pouquinho de 
consciência de Krsna, ouvindo os vaisnavas narrarem as atividades 
de Krsna; ele torna-se apegado aos vaisnavas que estão interessados 
apenas em consciência de Krsna. Logo, Pariksit Maharája recomenda 
que se ouçam as atividades infantis de Krsna, que são mais atrati- 
vas do que as atividades de outras encarnações, tais como Matsya, 
Kúrma e Varáha. Desejando continuar ouvindo Sukadeva Gosvámi, 
Maharaja Pariksit pediu-Ihe que não parasse de descrever as atividades 
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infantis de Krsna, que são especialmente fáceis de se ouvir e indu- 
Žem a que se façam mais e mais perguntas. 


VERSO 3 


IA FWA AARTEITA d 
agi IRA AA: dU 3 


athânyad api krsnasya 
tokücaritam adbhutam 

münusam lokam àsüdya 
taj-jatim anurundhatah 


atha—também; anyat api—outros passatempos também; krsna- 
sya—da crianga Krsna; toka-acaritam adbhutam—eles também são 
maravilhosos passatempos infantis; mānusam—como se Ele brincas- 
sé como uma crianca humana; lokam asadya—aparecendo neste pla- 
neta Terra, na sociedade humana; (at-játim—exatamente como uma 
erianga humana; anurundhatah—que estava imitando. 


TRADUÇÃO 
Por favor, descreve outros passatempos de Krsna, a Personalidade 
Suprema, que apareceu neste planeta Terra, imitando uma criança 
humana e realizando atividades maravilhosas, tais como matar Pū- 
tanã. 


SIGNIFICADO 

Maharaja Pariksit pediu que Sukadeva-Gosvami narrasse outros 
passatempos infantis que Krsna manifestara enquanto desempenhava 
o papel de uma criança humana. Em diferentes épocas, a Suprema 
Personalidade de Deus encarna em diferentes planetas e Universos, 
e de acordo com a natureza desses lugares, Ele manifesta Sua potên- 
cia ilimitada. É extremamente maravilhoso para os habitantes deste 
planeta que uma criança sentada no colo de Sua mãe fosse capaz 
de matar a gigantesca Pútanã, mas em outros planetas os habitan- 
tes são mais avançados, e portanto os passatempos que o Senhor 
realiza lá'são ainda mais maravilhosos. O fato de Krsna vir a este 
planeta e aparecer como um ser humano nos torna mais afortunados 
do que os semideuses nos planetas superiores; e por isso Maharaja 
Pariksit estava muito interessado em ouvir sobre Ele. 
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VERSO 4 
gh SAS 


toa 
FRA RECO | 
aan 
q aa RN 


Sresuka uváca 
kadacid autthanika-kautukaplave 
Janmarksa-yoge samaveta-yositàm 
váditra-gita-dvija-mantra-vücakais 
cakára sünor abhisecanarn sati 


Sri-Sukah uvàca—Sri Sukadeva Gosvàmi continuou a falar (a pe- 
dido de Mahárája Pariksit); kadacit—naquele momento (quando 
Krsna tinha trés meses de idade); autthanika-kautuka-aplave—quando 
tinha três ou quatro meses de idade e Seu corpo se desenvolvia, Krsna 
tentou virar-Se, e essa agradável ocasião foi comemorada com um 
festival e uma cerimônia de ablução; janma-rksa-yoge—naquele mo- 
mento, havia também uma conjunção da Lua com a auspiciosa cons- 
telação Rohini; samaveta-yositim-—(a cerimônia foi realizada) com 
a participação das mulheres reunidas, uma cerimônia de mães; vaditra- 
gita—diferentes variedades de música e canto; dvija-mantra-vãca- 
kaih—com o canto de hinos védicos por brâhmanas qualificados; 
cakãra-—executou; sinoh-—do seu filho; abhisecanam—a cerimônia 
de ablugáo; sati—máe Yasoda. 


ò TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvâmi disse: Quando o bebê de máe Y asodá inclinava 
Seu corpo, tentando levantar-Se e virar-Se, esta tentativa foi come- 
morada com uma cerimônia védica. Nessa cerimônia, chamada ut- 
thána, que é realizada quando chega a hora de a criança sair de casa 
pela primeira vez, a criança recebe um banho adequado. Logo que 
Krsna completou três meses de idade, mãe Yasgodã celebrou essa ce- 
rimônia com outras mulheres da vizinhança. Naquele dia, houve 
uma conjunção da Lua com a constelação Rohini. À medida que os 
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brãhmanas apresentaram-se, cantando hinos védicos, e músicos pro- 
fissionais também participaram, essa grande cerimônia era executada 
por mãe Yasoda. 


x SIGNIFICADO 

+ Numa sociedade védica, fica fora de cogitação a superpopulação 
“ou os filhos serem um fardo para seus pais. Tal sociedade é tão bem 
organizada e as pessoas são tão avançadas em consciência espiritual 
que-o nascimento de um filho jamais é tido como uma carga ou 
um incômodo. Quanto mais a crianga cresce, tanto mais.seus pais 
ficam felizes, e quando a criança tenta virar-se, isto também causa 
muita alegria. Mesmo antes de a criança nascer, quando a mãe está 
grávida, realizam-se muitas cerimônias ritualísticas recomendadas. 
Por exemplo, quando faz três e sete meses que. a crianca está no 
ventre, há uma cerimónia que à màe observa, comendo com criancas 
que moram na vizinhanca. Esta cerimónia chama-se svada-bhaksana. 
De modo semelhante, antes do nascimento da criança há a cerimô- 
nia garbhadhâna. Na civilização védica, o nascimento de uma criança 
ou a gravidez jamais são considerados como um fardo, ao contrário, 
são motivo de alegria. Em contraste, as pessoas da civilização mo- 
derna não gostam da gravidez ou do nascimento de uma criança, e 
quando surge uma crianca, elas ás vezes matam-na. Podemos simples- 
mente considerar como a sociedade humana caiu desde a chegada 
de Kali-yuga. Embora as pessoas ainda aleguem ser civilizadas, no 
momento atual não há verdadeira civilização humana, mas apenas 
um agrupamento de animais bipedes. 


VERSO 5 


AAN RAR 
fü ra UA: | 
AAA AA 
aa AN 


nandasya patni krta-majjanâdikam 
vipraih krta-svastyayanam supüjitaih 

annadya-vasah-srag-abhista-dhenubhih 
sanjata-nidraksam asisayac chanaih 
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nandasya—de Maharaja Nanda; patni—a esposa (mãe Yasoda);, 
krta-majjana-adikam-—depois que ela e os outros membros da casa 
banharam-se e a criança também tinha sido banhada; vipraih—pelos 
brühmanas; krta-svastyayanam—ocupando-os em cantar auspiciosos 
hinos védicos; su-pújitaih—que foram'todos recebidos e adorados 
com o devido respeito; anna-âdya—oferecendo-lhes em abundância 
grãos e outros comestíveis; vasah-—roupas; srak-abhista-dhenubhih— 
oferecendo guirlandas de flores e vacas das mais cobiçadas; sanjara- 
nidrü-—ficaram com sono; aksam-—cujos olhos; asisayat-=deitou a 
criança; sanaih-—por enquanto. 


TRADUÇÃO 

Após concluída a cerimônia de ablução da criança, mãe Yasoda 
recebeu os brãhmanas, adorando-os com o devido respeito e dando- 
lhes uma farta quantidade de grãos alimentícios e outros comestíveis, 
roupa, vacas das mais ambicionadas, e guirlandas. Os bráhmanas 
cantaram apropriadamente hinos védicos para observar a cerimônia 
auspiciosa, e quando eles terminaram e mãe Yagodã viu que a crian- 
ça estava com sono, ela deitou-se na cama com a criança até que 
Ela adormeceu pacificamente. 


SIGNIFICADO 

Uma mãe afetuosa cuida muito bem de seu filho e sempre se inte- 
ressa em que o filho não seja molestado por um momento sequer. 
Enquanto a criança quiser permanecer com a mãe, a mãe náo se 
afasta da criança, e a criança sente-se muito confortável. Mãe Yaso- 
dá viu que seu filho estava com sono, e para que Ele dispusesse de 
todas as condições favoráveis para dormir, ela deitou-se com a crian- 
ça, e quando Ele Se acalmou, ela levantou-se para'executar seus outros 
afazeres domésticos. 


VERSO 6 
ie 
a pent AA 
Amma à eka graa 
ma mat aAA N R 


O extermínio do demônio Trnávarta 


autthânikautsukya-manã manasvini 
samagatán pújayatí vrajaukasah 

naivasrnod vai ruditam sutasya sã 
rudan stanãrthi caranãv udaksipat 


autthanika-autsukya-manâhi-—-mãe Yasoda estava muito ocupada 
em celebrar a cerimônia utthâna em prol de seu filho; manasvini— 
muito liberal em distribuir alimento, roupas, adornos e vacas, de 
acordo com a necessidade; samãgatân—para os visitantes reunidos; 
püjayati—só para satisfazé-los; vraja-okasah—aos habitantes de 
Vraja; na—nào; eva—decerto; asrmot—ouviu; vai—na verdade; ru- 
ditam—o choro; sutasya—de seu filho; sã-—mãe Yasoda; rudan— 
chorando; stana-arthi—Krsna, que ansiava por tomar o leite de Sua 
mãe, mamando seu seio; caranau udaksipat—devido à ira, agitava 
Suas pernas de um lado para outro. 


TRADUÇÃO 
A magnânima mãe Yasodá, absorta em celebrar a cerimônia ut- 
thâna, estava atarefada, recebendo os visitantes, adorando-os com 
todo o respeito e oferecendo-lhes roupas, vacas, guirlandas e cereais. 
Por isso, ela não pôde ouvir a criança chorando por Sua mãe. Na- 
quele momento, a criança Krsna, querendo mamar o leite no seio 
de Sua mãe, iradamente atirou Suas pernas para cima. 


SIGNIFICADO 

Krsna fora posto sob um carro de mão doméstico, mas esse carro 
de mão era de fato outra forma de Sakatâsura, certo demônio que 
viera até ali para matar a criança. Agora, sob o pretexto de que 
queria mamar o seio de Sua mãe, Krsna aproveitou essa oportunidade 
para matar o demônio. Assim, ele chutou Sakatâsura, simplesmen- 
te para que ele aparecesse tal como ele é. Embora a mãe de Krsna 
estivesse ocupada em: receber os visitantes, o Senhor Krsna queria 
chamar-lhe a atenção, matando Sakatâsura, e portanto ele-chutou 
aquele demônio que assumira a forma de um carro; Esses são os 
passatempos de Krsna. Krsna-queria atrair a atenção de Sua mãe, 
mas ao adotar esse procedimento, Elecriou um grande tumulto, in- 
compreensível para as pessoas comuns. Estas narrações-são maravi- 
lhosamente agradáveis, e aqueles que são afortunados encantam-se 
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ao ouvirem essas éxtraordinárias atividades do Senhor. Embora os 
menos inteligentes. tratem-nas de mitológicas porque um cérebro 
tosco não pode entendê-las, elas são reais. Essas narrações são de 
fato tão deleitosas:eiluminadoras que Mahárája Pariksit e Sukadeva 
Gosvâmi sentiam prazer nelas, e outras pessoas liberadas, seguindo 
seus passos, tornam-se plenamente jubilosas, ouvindo as maravilho- 
sas atividades do Senhor. 


VERSO 7 


MERA Ramis 
mar aa! 

PARANA 
AURA 1 


adhah-Sayanasya Sisor ano “Ipaka- 
pravàla-mrdv-anghri-hatam vyavartata 

vidhvasta-náná-rasa-kupya-bhajanam 
vyatyasta-cakrüksa-vibhinna-kübaram 


adhah-sayánasya—que- foi-posta' sob o carro de mào; siso/1—da 
criança; anahi—o carro; alpaka—nào muito crescida; pravala—como 
uma folha nova; mrdu-anghri-hatam—golpeado por suas belas e 
delicadas pernas; vyavartata—virou é caiu; vidhvasta—espalharam- 
se; nànà-rasa-kupya-bhüjanam-—utensilios feitos de vários metais; 
vyatyasta—deslocaram-se; cakra-aksa--as duas rodas e o eixo; vi- 
bhinna—quebrada; Kübaram-—a haste com que se guia o carro de mão. 





TRADUÇÃO 

Num: canto do quintal, o Senhor Sri Krsna estava deitado sob o 
carro de mão, e embora Suas perninhas fossem tenras como folhas, 
quando Ele acertou o carro com Suas pernas, este virou violenta- 
mente e tombou. As rodas separaram-se do eixo, os cubos e raios 
desabaram, e a haste com que se guia o carro de mão quebrou-se. 
Sobreo carro havia muitos pequenos utensílios feitos de vários metais, 
etodos eles espalharam-se pelo chão. 
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B: SIGNIFICADO 
«Srila Visvanátha Cakravarti Thákura faz-o seguinte comentário 
acerca deste verso. Quando o Senhor Krsna tinha idade muito tenra, 
Suas mãos e pernas pareciam delicadas folhas novas, entretanto, 
pelo simples fato de tocar o carro de mão com Suas pernas, Ele fez 
o carro cair em pedaços. Foi-Lhe deveras possível agir dessa manei- 
ra-sem no entanto precisar executar muito esforço. Sob Seu avatãra 
de Vamana, o Senhor teve de esticar Sua perna às maiores alturas 
para penetrar a cobertura do Universó, e ao matar o gigantesco de- 
mônio Hiranyakasipu, Ele houve por bem assumir os especiais traços 
físicos de Nrsimhadeva. Mas em seu avatãra de Krsna, o Senhor 
não precisou empregar toda essa energia. Logo, krsnas tu bhagaván 
svayam: Krsna'é a própria Suprema Personalidade de Deus. Em 
outras encarnações, o Senhor teve de aplicar alguma energia de acordo 
com o tempo e as circunstâncias, mas:sob esta forma, Ele manifestou 
potência ilimitada. Assim, o carro de mão tombou, suas engrena- 
gens desfizeram-se, e todos os potes eutensílios de metal espalharam-se. 
O Vaisnava-tosani enfatiza que, embora o carro de mão estives- 
se acima da criança, ela pôde facilmente tocar a roda do carro, e 
isto foi o suficiente para derrubar o demônio ao solo. Na hora em 
que empurrou o demônio para o chão, o Senhor parecia apenas ter 
quebrado o carro de mão. 


VERSO 8 


zg adaga aafaa 
Mar fa: ara | 
Arial 


Fiai a aei AATA Cl 


drstvã yasoda-pramukha vraja-striya 
autthânike karmani yah samágatah 

nandadayas cadbhuta-darsanakulàh 
katham svayarh vai Sakatam viparyagàt 


drstva—após verem; yasoda-pramukhah—encabegadas por máe Ya- 
Soda; vraja-strivah—todas as senhoras de Vraja; autthanike. kar- 
mani—na celebração da cerimônia de utthana; yah—aquelas que; 
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samagatah—ali reunidas; nanda-adayahca—e os homens, encabega- 
dos por Nanda Mahàràja; adbhuta-darsana—vendo a maravilhosa 
calamidade (que o carro que sustentava grande fardo quebrara sobre 
o bebezinho, mas este continuava deitado ileso); akulah—e assim 
ficaram muito perturbados, querendo saber como foi que isto acon- 
teceu; katham—como; svayam—sozimho; vai—na verdade; Sakatam— 
o carro de mão; viparyagãt-—ficou tão estragado, desmantelou-se. 


TRADUÇÃO 
Quando mãe Ya$odà e as outras senhoras que se haviam reunido 
para o festival útthâna, e todos os homens, encabeçados por Nanda 
Mahárája, viram o maravilhoso acontecimento, eles começaram a 
imaginar como o carro de mão teria tombado sozinho. Começaram 
a andar de um lado para outro, tentando encontrar a causa, mas 
foram incapazes de chegar a uma conclusão. 


VERSO 9 


Saad ata ada tes: | 
seara qa fan am LS 


ücur avyavasita-matin 
gopan gopis ca balakah 
rudatânena pâdena 
Kksiptam etan na sarsayah 


ücuh—disseram; avyavasita-matin—que haviam perdido toda a 
inteligência na presente situação; gopan—aos vaqueiros; gopTh ca— 
e ás senhoras; balakah—as criangas; rudata anena—logo que a crian- 
ça começou a chorar; padena—com uma perna; ksiptam etat—este 
carro recebeu um golpe certeiro e imediatamente caiu, despedaca- 
do; na samsayah—quanto a isto, não há dúvida. 


TRADUÇÃO 
As senhoras e vaqueiros ali reunidos começaram a refletir em como 
aquilo teria acontecido. “Teria sido isto obra de algum demônio 
ou planeta maligno?” perguntavam eles. Foi então que as crianças 
ali presentes afirmaram que o carro fora despedacado pelo chute 
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desferido pelo bebê Krsna. Assim que o bebê lacrimejante chutou 
aroda do carro, este tombou. Quanto a isto, não havia dúvida alguma. 


SIGNIFICADO 

Ouye-se falar de pessoas que sáo perseguidas por fantasmas. Não 
tendo corpo material grosseiro, um fantasma busca refúgio num 
corpo grosseiro para ali poder ficar e fazer assombrações. Sakatásura 
era um fantasma que se refugiara no carro de máo e aguardava 
uma oportunidade para assustar Krsna. Quando Krsna chutou o 
carro com Suas pequenas-e delicadíssimas pernas, O fantasma foi 
imediatamente jogado ao cháo e seu refúgio desmantelou-se, como 
já se descreveu. Isto foi possível para Krsna porque Ele tem potên- 
cias plenas, como se confirma no Brahma-samhitã (5.32): 


angàni yasya sakalendriya-vrttimanti 
pasyanti pünti kalayanti cirarn jaganti 

ünanda-cinmaya-sad-ujjvala-vigrahasya 
govindam üdi-purusam tam aham bhajami 


O corpo de Krsna é sac-cid-Ananda-vigraha, ou ünanda-cinmaya- 
rasa-vigraha. Isto é, qualquer parte do Seu corpo ananda-cinmaya 
pode agir como qualquer outra parte. Essas são as inconcebíveis po 
tências da Suprema Personalidade de Deus. O Senhor Supremo não 
precisa adquirir essas potências; Ele já as tem. Assim, quando Krsna 
esperneou, todo o Seu propósito foi satisfeito. Por outro lado, que- 
brando-se o carro, uma criança comum poderia ter ficado muito 
machucada, mas porque é a Suprema Personalidade de Deus, Krsna 
viu o carro desmantelar-se sem feri-lO em nada. 'Tudo feito por Ele 
é ananda-cinmaya-rasa, cheio de bem-aventurança transcendental. 
Assim, Krsna obteve verdadeiro prazer. 

As crianças que tinham estado nas proximidades viram que Krsna 
de fato chutara a roda do carro e foi por isso que o acidente aconte- 
ceu. Pelo arranjo de yogamayü, todas as gopis e gopas pensaram 
que o acidente ocorrera devido à acào de algum mau planeta ou fan- 
tasma, mas na verdade tudo foi feito por Krsna para Seu próprio 
deleite. Aqueles que se deleitam com as atividades de Krsna também 
estão na plataforma de ananda-cinmaya-rasa; eles estào libertos da 
plataforma material. Quando alguém se acostuma a ouvir krsna- 
katha, decerto ele é transcendental à existência material, como se 
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398 Srimad-Bhagavatam [Canto 10, Cap. 7 


confirma no Bhagavad-gità (sa gunün samatityaitan brahma-bhüyaya 
Kkalpate). A menos: que alguém esteja na plataforma espiritual, nào 
pode deleitar-se com as atividades transcendentais de Krsna; ou em 
outras palavras, quem quer que se ocupe em ouvir as atividades 
transcendentais de Krsna não está na plataforma material, mas na 
plataforma transcendental, espiritual. 


VERSO 10 


AAN OREA | 


ama ad qu teme ad fg ligo] 


na te $raddadhire gopã 
bala-bhasitam ity uta 

aprameyam bala tasya 
bàlakasya na te viduh 


na—não; te--os vaqueiros e senhoras; sraddadhire—depositaram 
sua fé (nessas afirmações); gopãh—os vaqueiros e mulheres; bala- 
bhasitam—conversa infantil das criangas reunidas; ¿ri uta—assim fa- 
lada; aprameyam— ilimitado, inconcebível; balam—o poder; tasya 
bálakasya—do «bebezinho Krsna; na—nio; te—as gopis e gopas; 
viduh-—estavam inteirados de. 


TRADUÇÃO 
As gopis e gopas reunidos, desconhecendo o fato de que Krsna 
sempre é ilimitado, não podiam acreditar que o bebê Krsna tivesse 
esse poder inconcebível. Eles não podiam acreditar nas afirmações 
das crianças, e portanto consideraram essas afirmações como sendo 
conversa infantil. 





VERSO 11 


E adiar aiT | 
sa A: A 112211 
rudantam sutam üdàya 
yasoda graha-sankita 
krta-svastyayanam vipraih 
súktaih stanam apayayat 
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rudantam—lacrimante; sutam—filho; adaya—apanhando; yaso- 
da—máe Y asoda; graha-Sañkita—temendo algum mau planeta; krta- 
svastyayanam—imediatamente realizou uma cerimônia ritualística 
que propicia boa fortuna; vipraih —convocando todos os brahmanas; 
süktaih—com hinos védicos; stanam-—seu seio; apdyayat—fez a crian- 
ga mamar. 


TRADUÇÃO 
Pensando que algum mau planeta atacara Krsna, mãe Yasoda 
apanhou a criança lacrimante e deu-Lhe o seio para Ela mamar. 
Então, ela convocou os brâhmanas experientes para cantar hinos 
védicos e realizar uma auspiciosa cerimônia ritualística. 


SIGNIFICADO 
Sempre que há algum perigo ou algum episódio inauspicioso, é 
costume, na civilização védica, fazer com que-brahmanas qualifica- 


dos imediatamente cantem hinos védicos para anular isto. Màe Ya$o- 
dà tomou as medidas cabíveis e permitiu que o bebé mamasse seu 
seio. 


VERSO 12 


a ms fa 
fm TARA 12711 


púrvavat sthapitam gopair 
balibhih sa-paricchadam 

viprà hutvàrcayam cakrur 
dadhy-aksata-kusambubhih 


piirva-vat—como o carro de mão encontrava-se antes; sthâpitam— 
remontado, estando os potes devidamente arrumados; gopaih-—pelos 
vaqueiros; balibhih—todos os quais eram muito fortes e vigorosos 
e portanto podiam reunir os utensilios sem dificuldade; sa-pariccha- 
dam—com toda a parafernália mantida sobre ele; viprah—os brah- 
manas; hutva—após realizarem uma cerimónia de fogo; arcayám 
cakruh—realizaram cerimónias ritualísticas; dadhi—com coalhada; 
aksata—gráos de arroz; kusa—e grama kusa; ambubhih—com água. 
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TRADUÇÃO 
Depois que os fortes e vigorosos vaqueiros ajeitaram os potes € 
a parafernália no carro de mão e deram-lhes a mesma arrumação 
anterior, os brâhmanas realizaram uma cerimônia ritualística com 
um sacrifício de fogo para aplacar o mau planeta, e então, com 
grãos de arroz, kusa, água e coalhada, eles adoraram o Senhor Supremo. 


SIGNIFICADO 
O carro de mão estava carregado com pesados utensílios e outra 
parafernália. Para remontar o carro era preciso muita força, mas 
os vaqueiros não sentiram nenhuma dificuldade em empreender essa 
tarefa, Depois, de acordo com o sistema de gopa-jâti, várias cerimô- 
nias védicas foram realizadas para controlar a situação calamitosa. 


VERSOS 13-15 


aaa 1 
arma Arata 112311 
3 ARANA AAA: | 
ARENA A: LN 
aa ara a mafia: | 
FAA RA: ATA ART LA 


ye 'sayanrta-dambhersa- 
himsa-mana-vivarjitah 

na tesar satya-silanam 
àsiso viphalüh krtàh 


iti bàlakam àdàya 
samarg-yajur-upakrtaih 

Jalaih pavitrausadhibhir 
abhisicya dvijottamaih 


vaciyitva svastyayanam 
nanda-gopah samühitah 

hutva cagnim dvijatibhyah 
pradad anna mahã-gunam 
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ye—aqueles brahmanas que; asüya—inveja; anrta—inveracidade; 
"dambha— falso orgulho; irsa—rancores; hiriisü—perturbando-se com 
a opulência alheia; mâna—falso prestígio; vivarjitâh—completamente 
desprovidos de; na—nio; tesam—desses brahmanas; satya-Silanam— 
“que são dotados de perfeitas qualificações bramínicas (satya, Sama, 
“dama, etc.); asisah—as bênçãos; viphalâh-— inúteis; krtàh—tornaram- 
seyiti—considerando todos esses pontos; balakam-—a criança; adaya— 
cuidando de; sama—de acordo com'o Sama Veda; rk—=de acordo 
com o Rg Veda; yajuh—e de acordo com o Yajur Veda; upakrtaih— 
purificada por esses meios; jalaih—com água; pavitra-ausadhibhih— 
misturada com ervas puras; abhisicya—após banhar (a criança); 
dvija- uttamaih—com cerimónias realizadas por primorosos brahma- 
nas que possuíam as qualificações acima; vacayitva—convidados a 
cantar; svasti-ayanam—hinos auspiciosos; nanda-gopah—Maharaja 
Nanda, o líder dos vaqueiros; samahitah—liberal e bom; hutva— 
após fazer oblações; ca—também; agnim—ao fogo sagrado; dvija- 
tibhyah—áqueles brahmanas virtuosos; pradat—deu em caridade; 
annam—gráos alimenticios; mahá-gunam—excelentes. 


TRADUÇÃO 

Quando os brahmanas estão livres da inveja, da inveracidade, 
do orgulho desnecessário, dos rancores, do falso prestígio, e quando 
a opulência alheia não os deixa perturbados, suas bênçãos nunca 
falham. Considerando isto, Nanda Mahárája sobriamente pôs Krsna 
em seu colo e convidou esses brâhmanas verazes para que realizas- 
sem uma cerimônia ritualística de acordo com os hinos sagrados do 
Sama Veda, Rg Veda e Yajur Veda. Depois, enquanto os hinos 
eram cantados, ele banhou a criança com água misturada com ervas 
puras, e após realizar uma cerimônia de fogo, alimentou suntuo- 
samente todos os brâhmanas com cereais e outros alimentos primo- 
rosos. 


SIGNIFICADO 
Nanda Mahārāja tinha muita confiança nas qualificações dos 
brahmanas e em suas bênçãos. Ele estava completamente confiante 
de que bastava os bons brãhmanas derramar suas bênçãos para que 
a criança Krsna fosse feliz. As bênçãos dos brâhmanas qualificados 
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podem trazer felicidade não somente a Krsna, a Suprema Personali- 
dade de Deus, mas a todos. Porque é auto-suficiente, Krsna não 
precisa da bênção de ninguém, no entanto, Nanda Maharaja pensava 
que Krsna precisava das bênçãos dos -brãhmanas. Então, que dizer 
dos-outros? Na-sociedade humana, portanto, deve haver uma classe 
de homens perfeitos, os brãhmanas, que possam conceder bênçãos 
aos outros, a saber, aos Ksatriyas, vaisyas e südras, para que todos 
sejam felizes. Krsna, portanto, diz no Bhagavad-gitã (4.13) que a 
sociedade humana deve ter quatro ordens sociais (catur-varnyam 
mayã srstam guna-karma-vibhãgasah); nada de ficar pensando que 
todos devem tornar-se sidras ou vaisyas e com isto a sociedade hu- 
mana prosperará. Como se expõe no Bhagavad-gitã, deve haver 
uma classe de brahmanas comas qualidades de satya (veracidade), 
sama (tranqúilidade), dama (autocontrole) e titiksã (tolerância). 

Aqui também, no Bhâgavatam, Nanda Maháãrája convida os 
brahimanas qualificados. Mesmo havendo bràhmanas de casta, por 
quem temos todo:o respeito, seu nascimento em familias brahmanas 
não significa que eles estejam qualificados a conceder bênçãos aos 
outros membros da sociedade humana. Este é o veredicto dos sastras. 
Em Kali-yuga, os brãhmanas de casta são aceitos como brâhmanas. 
Vipratve sütram eva hi (Bhüg. 2.2.3): em Kali-yuga, o simples fato 
de.alguém colocar um cordão que vale alguns centavos faz: dele um 
brâhmana. Esses brahmanas não foram convocados por: Nanda 
Mahárája. Como afirma; Nárada Muni (Bhãg. 7.11.35), yasya yal 
laksanarnt proktam. As características de um brahmana sào descritas 
nos Sastras, e a pessoa deve adquirir essas qualificações. 

As bênçãos dos brãhmanas que não 'são invejosos, perturbados 
owenvaidecidos pelo orgulho e falso prestígio e que são plenamente 
qualificados com veracidade serão úteis. Portanto, uma classe de 
homens deve-ser treinada como brãhmanas desde o começo. Brahma- 
câri'guru-kule vasan dânto guror hitam (Bhãg. 7.12.1).A palavra 
dântah é muito importante. Dântah refere-se a alguém que não é in- 
vejoso, perturbado ou arrogante devido ao falso prestígio. Através 
do movimento da consciência de Krsna, estamos tentando introdu- 
zir esses brâhmanas na sociedade. Em última análise, os brahmanas 
devem ser vaisnavas, e se alguém é vaisnava, já adquiriu as qualifi- 
cações de brahmana: Brahma-bhiitah prasannatmã (Bg. 18.54). A 
palavra brahma-bhiita aplica-se àquele que se torna brâhmana, ou 
entende 'o que é Brahman (brahma janariti brahmanah). Aquele que 
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€ brahma-bhüta vive feliz (prasannáatma). Na Socati na kanksati: ele 
nunca se perturba com necessidades materiais. Samah sarvesu bhüte- 
su: ele está disposto a conceder as mesmas bênçãos a todos. Mad- 
bhakti labhate parâm: então, ele torna-se um vaisnava. Nesta era, 
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura “introduziu a cerimônia 
em que seus discípulos vaisnavas recebem o cordão sagrado, e com 
isto-ele queria ajudar as pessoas a entender que, quando alguém se 
torna vaisnava, ele já adquiriu as qualificações próprias a um brâma- 
na: Portanto, na Sociedade Internacional da Consciência de Krsna, 
aqueles que recebem sua segunda iniciação, a iniciação bramínica, 
devem ter em mente sua grande responsabilidade — serem verazes, 
controlar a mente e os sentidos, serem tolerantes e assim por diante. 
Então, suas vidas serão exitosas. Foram brâhmanas dessa catego- 
riaque Nanda Mahãrája convidou para cantar os hinos védicos, 
€ não brahmanas ordinários. O-verso treze menciona claramente 
himsa-mana. A palavra mãna refere-se ao falso prestígio ou ao falso 
orgulho. Aqueles que tinham falso orgulho, pensando: que eram 
bràhmanas porque nasceram em famílias brâhmanas, jamais foram 
convidados por Nanda Mahárája naquelas ocasiões. 

O verso quatorze menciona pavitrausadhi. Em toda cerimônia ri- 
tualística, precisava-se de muitas ervas e flores, que eram conheci- 
das como pavitra-patra. Às vezes, havia folhas nimba, 'outras vezes, 
folhas bael, folhas de mangueira, folhas asvattha ou folhas âmala- 
ki. Igualmente, havia pañca-gavya, pañca-Sasya e pañca-ratna. Em- 
bora pertencesse à comunidade vaisya, Nanda Mahárája conhecia 
tudo. 

A palavra mais importante nestes versos émaha-gunam, indicando 
que os brahmanas receberam saborosíssimos alimentos da melhor 
qualidade. Essas saborosas iguarias geralmente eram preparadas com 
dois ingredientes, a saber; grãos alimentícios e produtos lácteos. O 
Bhagavad-gitã (18.44), portanto, prescreve que a sociedade huma- 
na deve proteger as vacas e estimular a agricultura (krsi-go-raksya- 
vanijyarn vaisya-karma svabhavajam). Simplesmente através de hábil 
culinária, centenas e milhares de saborosas iguarias podem ser pre- 
paradas a partir de produtos agrícolas e dos derivados lácteos. Isto 
é indicado aqui pelas palavras annam maha-gunam. Mesmo hoje 
em dia na Índia, centenas e milhares de variedades de alimentos são 
preparadas a partir desses dois artigos, a saber, grãos alimentícios 
e leite, e depois são oferecidas à Suprema Personalidade de Deus. 
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(Catur-vidha-sri-bhagavat-prasada. Patrarn puspam phalam toyarm 
yo me bhaktyà prayacchati.) Em seguida, distribui-se a prasáda, 
Mesmo hoje em dia, em Jagannatha-ksetra e outros grandes templos, 
alimentos muito saborosos são oferecidos à Deidade, e a prasáda € 
distribuída profusamente. Cozinhada por brahmanas virtuosos que 
tém profundo conhecimento e depois distribuida ao público, essa 
prasádatambém é uma béngáo dos brahmanas ou vaisnavas. Existem 
quatro classes de prasâda (catur-vidha). Os sabores salgado, doce, 
acre e picante aparecem com diferentes tipos de especiarias, e o ali- 
mento 'é preparado em quatro categorias, chamadas carvya, ciisya, 
lehya e pehya — a prasâda que é mastigada, a prasâda que é lambi- 
da, a prasâda que é saboreada com a língua e a prasâda que é bebida, 
Logo, existem muitas variedades de prasâda, muito bem preparadas 
com cereais e ghi, oferecidas às Deidades e distribuídas aos brahma- 
nas e vaisnavas e depois ao público em geral. Esse é o processo da 
sociedade humana. Matar as vacas e estragar a terra não resolverá 
o problema alimentar. Isto não é civilização. Os homens incivilizados 
que vivem na floresta e não servem para produzir alimentos através 
da agricultura e da proteção às vacas talvez prefiram comer animais, 
mas uma sociedade humana perfeita, avançada em conhecimento, 
deve'aprender a produzir alimentos primorosos simplesmente atra- 
vés da agricultura e'da proteção às vacas. 


VERSO 16 


qa: aighi aag: | 
AET RA AJAT AII 


gāvah sarva-gunopetā 
vāsah-srag-rukma-mālinīh 

ātmajābhyudayārthāya 
prādāt te cānvayuñjata 


güvah—vacas; sarva-guna-upetàh—estando em plenas condições 
de dar leite suficiente, etc.; vasah—bem vestidas; srak—com guirlan- 
das de flores; rukma-mülinih—e com guirlandas de ouro; atmaja- 
abhyudaya-arthaya—em prol da afluéncia de seu filho; pradat—deu 
em caridade; te—aqueles brahmanas; ca—também; anvayufijata— 
aceitaram-nas. 
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TRADUÇÃO 
= Nanda Mahārāja, em prol da afluência de seu próprio filho Krsna, 
“deu aos brãhmanas vacas plenamente decoradas com roupas, guir- 
landas de flores e colares de ouro. Essas vacas, em plenas condições 
de dar leite em abundância, foram dadas aos brahmanas em carida- 
“de, e os brâhmanas aceitaram-nas e concederam bênçãos a toda a 
“família, especialmente a Krsna. 


SIGNIFICADO 
Em primeiro lugar, Nanda: Mahārāja alimentou os brahmanas 
suntuosamente e depois deu-lhes em caridade vacas formosas, deco- 
radas com colares de ouro, roupas e guirlandas de flores. 


VERSO 17 


PARAR AE 1 
UA ATAR ML 


viprà mantra-vido yuktàs. 
tair yàh proktàs tathasisah 
tà nisphalà bhavisyanti. 
na kadácid api sphutam 


viprah—os «bráhmanas; mantra-vidah—muito hábeis em. cantar 
«Os hinos védicos; yuktãh—perfeitos yogis místicos; taih-—por eles; 
yah—tudo o que; proktah—fosse falado; tathã--acontecia precisa- 
mente daquela maneira; asisah-—todas as bênçãos; tãh-—tais palavras; 
nisphalâh-— inúteis, infrutíferas; bhavisyanti na—nunca se tornarão; 
Kadácit—em tempo algum; api—na verdade; sphutam-—sempre reais 
e autênticas. 
TRADUÇÃO 
Os brãhmanas, que eram bastante hábeis nos cantos de hinos vé- 
„dicos, eram todos yogis equipados com plenos poderes místicos. 
Todas as bênçãos que outorgavam certamente jamais malogravam-se. 


SIGNIFICADO 
Os brahmanas plenamente equipados com qualificações bramínicas 
sempre são yogis completamente poderosos em yoga mística. Suas 
palavras nunca falham. Em toda transação com os outros membros 
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da sociedade, os brahmanas decerto sáo fidedignos. Nesta era, entre- 
tanto, deve-se levar em conta que os brâhmanas não têm qualifica- 
ções precisas. Porque não há brahmanas yajnicos, todos os yajrias 
são proibidos. Orúnico yajria recomendado nesta era é sankirtana- 
yajña. Yajñaih sankirtana-prâyair yajanti hi sumedhasah (Bhag. 
11.5:32). Yajha destina-se a satisfazer Visnu (yajnarthãt karmano 
'nyatra loko 'yam karma-bandhanah). Porque nesta era náo há 
brahmanas qualificados, as pessoas devem realizar yajña cantando 
o- mantra Hare Krsna (vajfiaih sankirtana-pràyair yajanti hi sume- 
dhasah). A vida é própria para realizar yajña, € deve-se executar 
yajña cantando Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ 
Hare Râma, Hare Râma, Rama Rama, Hare Hare. 


VERSO 18 


MR ar qd ad d 
ami Ra a dE A ten 


ekadâroham ürüdharn 
làlayanti sutarn satt 

garimünam si$or vodhum 
na sehe giri-kütavat 


ekadá—certa vez (que se calculà ter sido quando Krsna tinha um 
ano de idade); arohamí—no Colo de Sua máe; aradham—que estava 
sentado; lálayanti—estava afagando; sutam—seu filho; sati—máe 
Yasoda; garimânam-—devido a um aumento do peso; sisoh—da crian- 
ça; vodhum—de suportá-lO; na—náo; sehe—era capaz; giri-kúta- 
vat—parecendo o peso do pico de uma montanha. 


TRADUÇÃO 
Certo dia, um ano após o aparecimento de Krsna, mãe Yasoda 
estava afagando seu filho em seu colo, e subitamente sentiu que a 
criança era mais pesada do que o pico de uma montanha, e que não 
podia mais suportar Seu peso. 


SIGNIFICADO 
Lalayanti. Às vezes, a mãe joga o seu filho para o alto, e quando 
o filho cai em seus braços, ele ri, e a mãe também sente prazer. 


Verso 19] O extermínio do demônio Trnavarta 


Yasodã costumava fazer isto, mas dessa vez Krsna tornou-Se muito 
pesado, e ela não pôde suportar-Lhe o peso. Nessas circunstâncias, 
“deve-se entender que Krsna sabia da vinda de Trnavartásura; que 
0 arrebataria para bem longe de Sua mãe. Krsna sabia que quando 
Trnavarta viesse e O tirasse do colo de Sua mãe, mãe Yasoda fica- 
ria muito consternada: Ele não queria que Sua mãe sofresse devido 
a algum problema provocado pelo demônio. Portanto, visto que 
Ele é a fonte de tudo (janmady asya yatah), Ele assumiu o peso de 
todo o Universo. A criança estava no colo de Yasodã, que portanto 
possuia tudo no mundo, mas quando a criança assumiu aquele peso, 
ela teve de soltá-IO para dar ao demónio Trnavartásura a oportuni- 
dade de levá-lO e divertir-se com Ele por algum Me até que à 
panra retornasse ao colo de Sua máe. 


VERSO 19 


pit rer td Pr item | 
ATA AAA NS 


bhúmau nidhaya tam gopi 
vismità bhàra-pidità 

mahã-purusam âdadhyau 
jagatüm üsa karmasu 


bhümau-—no chào; nidhüya— pondo; tam-—a criança; gopï—mãe 
Yasoda; vismita—atónita; bhara-piditi—estando aflita com o peso 
da crianca; mahà-purusam-—Senhor Visnu, Nàráyana; üdadhyau— 
refugiou-se em; jagatâm-—como se'o peso de todo o mundo; ása— 
ocupou-se; karmasu--em outros afazeres domésticos. 


TRADUÇÃO 
Sentindo que a criança estava tão pesada como todo o Universo 
€ conseqiientemente ficando ansiosa, pensando que talvez a criança 
estivesse sendo atacada por algum outro fantasma ou demônio, mãe 
Yasoda, atônita, colocou a criança no chão e começou a pensar em 
Nãráyana. Prevendo perturbações, ela chamou os: brâhmanas para 
anular aquele peso, e depois foi ocupar-se em seus outros afazeres 
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domésticos. Não Ihe-restava nenhuma alternativa além de lembrar- 
se dos pés de lótus de Nárayana, pois ela nào podia entender que 
Krsna era a fonte que origina tudo. 


SIGNIFICADO 

Mãe Yasoda não compreendia que Krsna pesa mais do que qualquer 
coisa e que Krsna repousa dentro de tudo (mat-sthâni sarva-bhütà- 
ni.) Como.se confirma no Bhagavad-gità (9,4), maya tatam idam 
sarvarh jagad avyakta-mirtinã: Sob «Sua forma impessoal, Krsna 
está em toda parte, e tudo repousa nEle. Entretanto, na cáham tesy 
avasthitah: Krsna náo está em toda parte: Máe Yasoda era incapaz 
de entender essa filosofia porque, por arranjo de yogamaya, ela lidava 
com Krsna como Sua verdadeira mãe. Não compreendendo a im- 
portáncia de Krsna, só lhe restava pedir a Naráyana que protegesse 
Krsna e chamar os bráhmanas para remediar a situação. 


VERSO 20 


e sofa: | 
AER RA IR O 


daityo nàmnà trnàvartah 
kamsa-bhrtyah pranoditah 

cakravâta-svarâpena 
jaháürüsinam arbhakam 


daityah—outro demônio; namna—chamado;. trnávartah—Trna- 
vartásura; kamsa-bhrtyah—um servo de Kamsa; pranoditah-—tendo 
sido induzido por ele; cakravata-svarüpena-—sob a forma de um. fu- 
racão; jahara—arrebatou; asinam—que estava sentada; arbhakam— 
a criança. 


i TRADUÇÃO 
Maquinto a criança estava sentada no chão, um demônio chamado 
Trnávarta, queera um servo de Kamsa, chegou ali sob:a forma de 
um furacáo, instigado por Kamsa, e mui facilmente arrebatou a 
criança para o céu: 


Verso 22] O extermínio do demônio Trnavarta 


SIGNIFICADO 

O peso de Krsna era insuportável para a:mãe da criança, mas 
quando Trnãvartâsura veio, ele imediatamente arrebatou a criança 
para longe. Essa foi outra demonstração da energia inconcebível de 
Krsna. Quando o demônio Trnavarta veio, Krsna tornou-Se mais 
leve do que a: grama. para que. o demônio pudesse carregá-lQ. Isso 
foi ananda-cinmaya-rasa, o prazer transcendental e bem-aventurado 
de Krsna: 


VERSO 21 


mu sima giai f afa: d 
a aa sf fem: im 


gokulam sarvam üvrnvan 
musnams caksürnsi renubhih 
irayan sumahü-ghora- 
Sabdena pradiso disah 


gokulam—-toda: a extensáo de terra conhecida:como Gokula; sar- 
vam—em toda parte; avravan—cobrindo; musnan—tirando; cak- 
'sümsi—o poder da visáo; renubhih—com particulas de poeira; irayan— 
vibrava; su-maha-ghora—muito feroz e pesado; sabdena—um som; 
pradisah disah—que penetrava toda parte, em. todas as direções. 


TRADUÇÃO 
+ Cobrindo toda a terra de Gokula com partículas de poeira, esse 
demônio, agindo como um forte furacão, obstruiu a visão de todos 
e começou a vibrar em toda parte um som muito assustador. 


SIGNIFICADO 
Trnávartasura assumiu a forma de-um furacão e cobriu com uma 
tempestade de, poeira toda a extensão de terra conhecida como Go- 
kula, para: que, ninguém pudesse ver nem mesmo o que estivesse 
mais perto. buli 
VERSO 22 


gren d rad queue | 
quet amrerafarg euet qa: tszll 





410 Srimad-Bhagavatam [Canto 10, Cap. 7 


muhürtam abhavad gostharn 
rajasa tamasüvrtam 

sutarh yasodà naàpasyat 
tasmin nyastavati yatah 


muhiirtam—por um momento; abhavat-—houve; gostham—através 
de todo o campo de pastagem; rajasã-—pelas grandes partículas de 
poeira; tamasã àvrtam— imerso na escuridão; sutam-—seu filho; yaso- 
da—máe Yasoda; na apasyat—náo póde encontrar; tasmin—naque- 
le mesmo lugar; nyastavati—ela O deixara; yatah—onde. 


TRADUÇÃO 
Por um momento, todo o'campo de pastagem foi invadido pela 
densa escuridão produzida pela tempestade de areia, e mãe Yasoda 
não conseguia encontrar seu filho onde O deixara. 


VERSO 23 
ANTENA a A Pata: 
amaaa: AA 221 


nüpasyat kascanütmünarn 
param càpi vimohitah 

trnâvarta-nisrstabhih 
sarkarâbhir upadrutah 


na—ná0yapasyat—via; kascana—ninguém; atmanam—ele próprio; 
param ca api—ou outrem; 'vimohitah—estando iludido; trnávarta- 
nisrstabhih—atirada por Trnavartasura; Sarkarabhih—pela areia; 
upadrutah—e assim ficando perturbado. 


TRADUCAO 
Devido às partículas de areia lancadas por Trnávarta, as pessoas 
nào podiam ver nem.a si mesmas nem aos outros, é assim ficaram 
iludidas e perturbadas. 
VERSO 24 


A AA ia 
Raia MAU 


O extermínio do demônio Trnávarta 


ARREMATE 


if afe aene a ati: us ll 


iti khara-pavaria-cakra-pürnsu-varse. 
suta-padavim abalàvilaksya mátà 
atikarunam anusmaranty asocad 
bhuvi patità mrta-vatsakà yathà gauh 


iti—assim; khara—muito forte; pavana-cakra—por um redemoi- 
nho; pàmsu-varse—quando: havia:chuvas de areia e pequenas parti- 
culas de poeira; suta-padavim—o lugar do seu filho; abalā—a mulher 
inocente; avilaksya—náo vendo; mátá—por ser Sua mãe; atikaru- 
pam—mui plangentemente; anusmarantī—ela pensava em seu filho; 
asocat—lamentou-se sobremaneira; bhuvi—ao cháo; patita—caiu; 
mrta-vatsaka—que perdeu seu bezerro; yathã—como; gauh-—uma 
vaca. 


TRADUÇÃO 
“ Devido à tempestade de poeira levantada pelo forte redemoinho, 
mãe Yasodã não pôde ver nenhum indício de seu filho, tampouco 
pôde entender o porquê disso. Assim, ela caiu ao chão como uma 
vaca que perdeu seu bezerro e começou a lamentar-se mui plangen- 
temente. 


VERSO 25 


femeas eui 
REGIS TRAS 
A FARA IR 


ruditam anunisamya tatra gopyo 

bhrsam anutapta-dhiyo "$ru-pürna-mukhyah 
rurudur anupalabhya nanda-sünurn 

pavana upãrata-pamsu-varsa-vege 
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ruditam—máe Yasoda, chorando plangentemente; anunisamya— 
após ouvirem; /atra—lá; gopyah—as outras senhoras, as gopis; bhr- 
sam>—altamente; anutapta—trazendo reforço ao choro de mãe Yaso- 
da; dhiyah—com esses sentimentos; asru-pirna-mukhyah-—e as outras 
opis, estando seus rostos cheios de lágrimas; ruruduh-—elas estavam 
chorando; anupalabhya—sem encontrar; nanda-súnum—o filho de 
Nanda Maharaja, Krsna; pavane—quando o redemoinho; upárata— 
cessou; pamsu-varsa-vege—sua forga de levantar poeira. 


TRADUÇÃO 
Quando a força da tempestade de areia e os ventos cederam, as 
amigas de Yasodã, as outras gopis, aproximaram-se de mãe Yaso- 
dá, por terem ouvido seu choro de lamentação. Não vendo Krsna 
presente, elas também sentiram-se muito pesarosas e passaram a 
chorar com mãe Yasodã, e seus olhos ficaram rasos d'água. 


SIGNIFICADO 
Este apego que as gopis devotam a Krsna é maravilhoso e trans- 
cendental: O centro de todas as atividades das gopis era Krsna. Quando 
Krsna estava por ali, elas sentiam-se felizes, e quando Krsna ausen- 
tava-Se, elas ficavam infelizes. Assim, quando máe Y asoda lamentava 
a ausência de Krsna, as outras senhoras também começaram a chorar: 


VERSO 26 


IMA: TAE A | 
goia AA RG 


trnavartah $ünta-rayo 
vàtya-rüpa-dharo haran 

krsnam nabho-gato gantum 
nasaknod bhiiri-bhãra-bhrt 


trnâvartah—o demônio Trnavarta; santa-rayah—a força da raja- 
da tendo sido reduzida; varya-rapa-dharah-—que assumira a forma 
de um violento furacão; Aaran—e assim arrebatara; krsnam-—Krsna, 
a Suprema Personalidade de Deus; nabhah-gatah—subiu bem alto 
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no céu; gantum-—de ir adiante; na asaknot-—não foi capaz; bhúri- 
bhara-bhrt—porque Krsna tornou-Se entáo mais poderoso e pesado, 
do que o demônio. 
à TRADUÇÃO 

Tendo assumido a forma de um violento furacão, o demônio 
Trnávarta levou Krsna para bem alto no céu, mas logo que Krsna 
tornou-Se mais pesado do que o demónio, este teve de parar de fazer 
força e não pôde ir adiante. 


SIGNIFICADO 

Eis uma competição de poder ióguico entre Krsna e Trnâvartâsura. 
Praticando yoga mística, os asuras geralmente aprimoram-se em al- 
guma das oito siddhis, ou perfeigdes, a saber anima, laghima, mahi- 
mà, pràpti, prükamya, isitva, vasitva e kāmāvasāyitā. Porém, embora 
possa adquirir quantidades muito limitadas desses poderes, um de- 
mônio não consegue competir com o poder místico de Krsna, pois 
Krsna é Yogesvara, a fonte de todo o poder místico (patra yogesvaro 
harih). Ninguém pode competir com Krsna. Às vezes, evidentemen- 
te, tendo adquirido uma porção fragmentária do poder místico de 
Krsna, os asuras demonstram seu poder ao público tolo e alegam 
ser Deus, desconhecendo que Deus é o Yogesvara supremo. Aqui 
também vemos que Trnávarta assumiu a mahima-siddhi e arrebatou 
Krsna como se Krsna fosse uma criança ordinária. Mas Krsna também. 
tornou-Se um mahima-siddha místico. Quando mãe Yasodã O esta- 
va carregando, Ele tornou-Se tão pesado que Sua mãe, que estava 
acostumada a carregá-lO, não pôde segurá-lO e teve de; descê-lO, 
colocando-O no chão. Assim, Trnávarta póde tirar Krsna de máe 
Yasoda. Mas quando Krsna, bem alto no céu, assumiu a mahimã- 
siddhi, o demônio, incapaz de ir adiante, foi obrigado a parar de 
fazer força e teve de descer de acordo com o desejo de Krsna. Por-, 
tanto, ninguém deve competir com o poder místico de Krsna. 

Os devotos automaticamente têm todo o poder místico, mas não; 
gostam de competir com Krsna. Ao contrário, eles rendem-se.com-. 
pletamente a Krsna, e seu poder ióguico aflora pela misericórdia de 
Krsna. Os devotos podem demonstrar uma yoga mística tão podero- 
sa com a qual um demônio nem sequer sonharia, mas jamais tentam 
apresentá-la para obter gozo dos seus próprios sentidos., Eles: só 
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agem para servir ao Senhor, e portanto sua posição sempre é supé 
rior à dos demônios. Existem muitos karmīs, yogīs e jñānīs que apa» 
rentemente estáo a competir com Krsna, e por isso as pessoas tolas 
e comuns que náo se preocupam em ouvir o Srimad-Bhagavatam 
através das autoridades consideram que algum yogT farsante é Bha- 
gavân, a Suprema Personalidade de Deus. No momento atual, exis- 
tem muitos falsos babas que se apresentam como encarnações de 
Deus, mostrando alguma maravilha mística insignificante, e há os 
tolos que os tratam por Deus, pois lhes falta conhecimento acerca 
de Krsna. 


VERSO 27 
IRA RANA Tema Ja d 
MAA SA AAA RON 


tam asmünam manyamána 
ütmano guru-mattaya 

gale grhita utsrasturn 
nàüsaknod adbhutürbhakam 


tam-—Krsna; asmânam-—pedra muito pesada como um grande 
pedaço de ferro; manyamánah—pensando assim; dtmanah guru- 
maitayã-—por ser mais pesado do que ele podia perceber pessoal- 
mente; gale-—seu pescoço; grhite—sendo abraçado ou cingido por 
Seus braços; utsrastum-—-de abandonar; na asaknot-—não era capaz; 
adbhuta-arbhakam-—esta maravilhosa criança que era diferente de 
uma criança comum. 


TRADUÇÃO 
Devido ao peso de Krsna, Trnavarta considerou-O como sendo 
uma grande montanha ou um enorme pedaço de ferro. Mas como 
Krsna agarrara o pescoço do demônio, este não conseguiu afastá- 
10. Portanto, ele pensou que a criança era maravilhosa, uma vez 
que nem podia suportá-lA, nem livrar-se da carga. 


SIGNIFICADO 
Trnávarta pretendia erguer Krsna até o céu e matá-lO, mas Krsna 
desfrutou do passatempo que consistia em Ele montar no corpo de 
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Trnavarta e viajar durante algum tempo pelo céu. Logo, Trnavarta 
fracassou ao tentar matar Krsna, mas Krsna, Gnanda-cinmaya-rasa- 
vigraha, desfrutou desse passatempo. E quando sucumbia devido 
ao peso de Krsna, Trnavarta desejava salvar-se, afastando Krsna 
de seu pescoço, mas não foi feliz nesse empreendimento, porque 
-Krsna o segurava mui fortemente. Em consequência disso, essa seria 
“aúltima vez em que Trnávarta manifestaria seu poder jóguico. Agora, 
-ele estava prestes a morrer, por arranjo de Krsna. 


5 





VERSO 28 


ar] 
IATA aa A AAN RAN 


gala-grahana-niscesto 
A daityo nirgata-locanah 
at avyakta-ràvo nyapatat 
el saha-bãlo vyasur vraje 


gala-grahana-niscestah—devido ao fato de Krsna ter agarrado o 
pescoco do demónio Trnávarta, o demônio ficou sufocado e não 
pôde fazer nada; daityah--o demônio; nirgata-locanah—seus olhos 
ficaram esbugalhados devido ao aperto; avyakta-râvah-—devido à 
asfixia, ele não pôde emitir um som sequer; nyapatat—caiu; saha- 
bãlah-—com a criança; vyasuh vraje--sem vida no solo de Vraja. 


TRADUÇÃO 
Estando Krsna agarrando-o pelo pescoço, Trnávarta ficou asfixia- 
do, incapaz de emitir um som sequer ou mesmo de mover suas 
mãos e pernas. Com os olhos esbugalhados, o demônio perdeu sua 
vida e caiu, juntamente com a criancinha, sobre o solo de Vraja. 


VERSO 29 
quera O 
rita mem l 
om sam fá 
fa a ca: aa Nica 
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tam antariksat patitam silayam 
visirna-sarvavayavam karalam 

puram yathà rudra-sarena viddham 
striyo rudatyo dadrsuh sametah 


tam—ao demónio Trnávarta; antariksat—do espago exterior; pa- 
titam—<aido; silayám—sobre um bloco de pedra; vistrna—espalhadas, 
separadas; sarva-avayavam-—todas as partes de seu corpo; karülam— 
máos e pernas muito ferozes; puram—a morada de Tripurásura; 
yatha—como; rudra-Sarena—pela flecha do Senhor Siva; viddham— 
trespassada; striyah—todas as mulheres, as gopis; rudatyah—embo- 
ra chorando porque Krsna estava separado delas; dadrsuh—viram 
diante delas; sametah—todas reunidas. 


TRADUÇÃO 
Enquanto as gopis que haviam se reunido choravam por Krsna, 
o demônio caiu do céu e pousou num grande bloco de pedra, seus 
membros deslocaram-se, como se ele tivesse sido trespassado pela 
flecha do Senhor Siva, tal qual aconteceu a Tripurásura. 


SIGNIFICADO 
Na vida transcendental, logo que mergulham na lamentação, os 
devotos do Senhor experimentam as atividades transcendentais do 
Senhor e sentem bem-aventurança transcendental. Na verdade, esses 
devotos vivem em bem-aventurança transcendental, e essas aparen- 
tes calamidades fomentam essa bem-aventurança. 


VERSO 30 


ma m figo firm: 

sui a eita l 
do und vett. S 
REAL ARA, mue | 
Vera Wr fes ARA 

Sep qu AA ARA MNR 


O exterminio do demónio Trnàvarta 


pradáaya matre pratihrtya vismitáah 
krsnam ca tasyorasi lambamânam 

tam svastimantam purusada-nitam 
vihayasa mrtyu-mukhat pramuktam 

gopyas ca gopah kila nanda-mukhya 
labdhvã punah prâpur ativa modam 


prâdaya-—após pegarem; matre—à Sua mãe (Yasoda); pratihrtya— 
entregaram; vismitdh—todas elas sentindo-se surpresas; krsnam ca—e 
Krsna; tasya-—do demónio; urasi—sobre o peito; lambamánam—si- 
tuado; tam — ; svastimantam—dotado com toda a boa fortuna; 
purusa-ada-ni — que foi levado pelo demônio canibalesco; vihaya- 
sa—ao céu; mrtyu-mukhat—da boca da morte; pramuktam-—agora 
liberado; gopyah—as gopis; ca—e; gopáh—os vaqueiros; kila— 
«na verdade; nanda-mukhyâh—encabeçados por Nanda Maháraja; 
-labdhva—após obterem; punah—novamente (seu filho); prapuh— 
:desfrutam de; ativa—muita; modam-—bem-aventuranca. 








i TRADUÇÃO 

“ As gopis imediatamente tiraram Krsna do peito do demônio e en- 
-tregaram-nO, livre de todo o infortúnio, à mãe Yasoda. Visto que 
a criança, embora levada ao céu pelo demônio, estava ilesa e agora 
livrara-Se de todo o perigo e desventura, as gopis e os vaqueiros, 
encabecados por Nanda Maharaja, ficaram extremamente felizes. 


SIGNIFICADO. 

O demônio caiu direto do céu, e Krsna brincava sobre seu peito 
com muita alegria, ileso e livre de infortúnios. Nada. perturbado 
por ter sido levado bem alto no céu pelo demônio, Krsna divertia- 
«See desfrutava. Isto é ananda-cinmaya-rasa-vigraha: Em qualquer 
condição, Krsna é sac-cid-ananda-vigraha: Ele não sente infelicidade. 
Outros talvez pensassem que Ele estava em apuros, porém, como 
havia bastante espaço para uma criança: brincar no peito do demô- 
nio, o bebê estava feliz em todos os sentidos. Era muito espantoso 
«que, embora o demônio tivesse subido a tamanha altura no céu, a 
criança não caísse. Portanto, a criança praticamente salvou-Se das 
garras da morte. Agora que Ele estava salvo, todos os habitantes de 

Vrndavana sentiam-se felizes. 
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VERSO 31 
ar fra arise gas t 
fa: ama Aa: as: 
Aaa gaga ZA] 


aho batãty-adbhutam esa raksasã 
balo nivrttirh gamito *bhyagat punah 
hirhsrah sva-pâpena vihirhsitah khalah 
sadhuh samatvena bhayad vimucyate 


aho—oh!; bata—na verdade; ati—muito; adbhutam—este inciden- 
te é maravilhoso e espantoso; esah—esta (criança); raksasã-—pelo 
demônio canibalesco; balah—a inocente criança Krsna; nivrttim—le- 
vada simplesmente para ser morta e devorada; gamitah— foi embora; 
abhyagāt punah—mas Ele voltou ileso; hirnsrah—uma pessoa invejo- 
sa; sva-püpena—devido a suas próprias atividades pecaminosas; vi- 
hirisitah-—agora (aquele demônio) foi morto; khalah—porque ele 
era invejoso e corrompido; sadhuh—todo aquele que é inocente 
e livre da vida pecaminosa; samatvena—sendo igual com todos; 
bhayat—de toda classe de temor; vimucyate—livra<se. s 


TRADUÇÃO 

É muito espantoso que embora o Ráksasa A houvesse levado para 
devorá-lA, essa criança retoruara viva e nem sequer feriu-Se. Porque 
esse demônio era invejoso, cruel e pecaminoso, ele foi morto por 
causa de suas próprias atividades pecaminosas. Esta é a lei da natu- 
reza. Um devoto inocente sempre é protegido pela Suprema Perso- 
nalidade de Deus, mas uma pessoa pecaminosa sempre é aniquilada 
por causa de sua vida pecaminosa. 


SIGNIFICADO 
Avida em consciência de Krsna significa vida devocional inocente, 
e sadhu é aquele que é plenamente devotado a Krsna.“Como Krsna 
confirma no Bhagavad-gita (9.30), bhajate mam ananya-bhak südhur 
eva: sa mantavyah: qualquer pessoa plenamente apegada a Krsna é 
um sãdhu. Nanda Maharãja, as gopis e os demais vaqueiros 'não 
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podiam entender que Krsna era a Suprema Personalidade de Deus, 
agindo como uma criança humana, e que em nenhuma circunstán- 
“cia Sua vida corria perigo. Ao contrário, devido ao seu imenso 
«amor parental por Krsna, eles pensavam que Krsna era uma criança 
“inocente que fora salva pelo Senhor Supremo, 

No mundo material, devido à intensa luxúria e-ao desejo de des- 
/frutar, a pessoa envolve-se cada vez mais com a vida pecaminosa 
(kama esa krodha esa rajo-guna-samudbhavah). Portanto, «sentir 
medo faz parte da vida material (ahãra-nidra-bhaya-maithunam ca), 
Mas se alguém se torna consciente de Krsna, o processo de serviço 
devocional, sravanarh kirtanam, destrói sua vida material viciosa, 
e ele purifica-se e é protegido pela Suprema Personalidade de Deus. 
Srnvatâm sva-kathah krsnah pun. iya-sravana-kirtanah..Na vida devo- 
cional, tem-se fé neste processo. Essa fé é uma das seis categorias 
«de rendição. Raksisyatiti visvasah (Hari-bhakti-vilâsa 11.676). Num 
«dos processos de rendição, a pessoa deve simplesmente depender, de 
Krsna, tendo plena convicção de que Ele dar-lhe-á toda a proteção. 
Que Krsna protegerá Seu devoto é ponto pacífico, e Nanda Mahã- 
rája e os outros habitantes de Vrndavana aceitavam isso com muita 
simplicidade, embora não soubessem que o próprio Senhor Supre- 
mo estava presente diante deles. Tem havido muitos exemplos nos 
quais devotos como. Prahlâda Maharája ou Dhruva Maháraja são 
postos em dificuldades mesmo pelos seus próprios pais, mas são 
salvos em quaisquer circunstâncias. Portanto, nossa única ocupação 
é tornarmo-nos conscientes de Krsna e dependermos plenamente de 
Krsna, que nos dará toda a proteção. 


VERSO 32 


É lead 


Y pala | 
wes qeu 3m 
fee enrera mereqafért: 1351 


kirh nas tapas cirnam adhoksajarcanam 
pürtesta-dattam uta bhüta-sauhrdam 

yat samparetah punar eva bàlako 
distya sva-bandhün pranayann upasthitah 
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kim—que espécie de; nah—por nós; tapah— austeridade; cirnam-— 
foi feita por um longuíssimo tempo; adhoksaja—à Suprema Perso- 
nalidade de Deus; arcanam-—adoração; parta—construindo vias pú- 
blicas, etc; ista--atividades em benefício do público; dattam-=dando 
caridade; uta—ou por outro lado; bhñta-sauhrdam—devido ao 
amor pelo público em geral; yat—razáo pela qual; samparetah— 
muito embora a crianga praticamente estivesse entregue à morte; 
punah eva-—é também devido às atividades piedosas; balakah--a 
criança; distyã-—pela fortuna; sva-bandhiin-—todos os Seus parentes; 
pranayan—para satisfazer; upasthitah—está presente aqui. 


TRADUÇÃO 
Nanda Maharaja e os outros disseram: Na certa, anteriormente 
realizamos austeridades por um longuíssimo tempo, adoramos a Su- 
prema Personalidade de Deus, executamos atividades piedosas em 
benefício do público, construindo estradas e poços públicos, e também 
fizemos caridade, razão pela qual esse menino, embora diante da 
morte, retornou para dar felicidade aos Seus parentes. 


SIGNIFICADO 

Nanda Mahárája confirmou que, através de atividades piedosas, 
alguém pode tornar-se sâdhu, para então ter boas condições de ser 
feliz no lar e com isso seus filhos serão protegidos. Nos sastras, há 
muitas prescrições para os karmis e'os jRünis, especialmente para 
aqueles, mediante as quais eles podem tornar-se piedosos' e felizes 
mesmo na vida material. De acordo com a civilização védica, todos 
devem realizar atividades para o benefício público, tais como construir 
estradas públicas, plantar árvores em ambos os lados da estrada para 
que as pessoas possam caminhar na sombra, e construir poços pú- 
blicos para que todos possam conseguir água sem dificuldade. Todos 
devem realizar austeridades para controlar seus desejos, e devem 
também adorar a Suprema Personalidade de Deus. Assim, a pessoa 
fica piedosa, e conseqiientemente é feliz mesmo nas condições exis- 
tentes na vida material. 








VERSO 33 


An q a emm | 
aad q ea a: 113311 


O extermínio do demônio Trnavarta 


drstvadbhutâni bahuso 
nanda-gopo brhadvane 

vasudeva-vaco bhüyo 
müànayam- asa vismitah 


drstva—após ver; adbhutani—os marayilhosos e espantosos inci- 
dentes; bahusah—muitas vezes; nanda-gopah—Nanda Maharaja, 
o líder dos vaqueiros; brhadvane—em Brhadvana; vasudeva-vacah— 
as palavras faladas por Vasudeva quando Nanda Maharaja estava 
em Mathurà; bhüyah—repetidamente; münayám àsa-—-aceitou quão 
verdadeiras elas eram; vismitah—com grande espanto. 


TRADUÇÃO 
Tendo visto todos os episódios de Brhadvana, Nanda Maharaja 
ficou cada vez mais atónito, e lembrou-se das palavras que Vasudeva 
lhe falara em Mathurã. 


VERSO 34 


TAZA AAA AA | 
E RA A Ra 1281 


ekadarbhakam adaya 
svankam aropya bhamini 

prasnutam püyayam asa 
stanam sneha-paripluta 


ekada—certa vez; arbhakam—a:crianga; adaya—pegando; sva- 
ankam—em seu próprio colo; âropya—e colocando-A; bhâmint— 
mãe Yasoda; prasnutam-—com o leite que escorria do seio; payayam 
üsa—alimentou a crianca; stanam-—seu seio; sneha-pariplutüà—com 
muito amor e afeicáo. 


TRADUÇÃO 
Certo dia, mãe Yasoda, tendo levantado Krsna e colocando-O 
em seu colo, sentia muita afeição materna ao alimentá-1O com o 
leite de seu seio. O leite fluía de seu seio, e a criança bebia-o. 
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VERSOS 35-36 


ata sei a RR | 
Jd eremi AA A A MEAN 
da aa 

aiza | 


a rer Persa aan 


pita-prayasya jananí 
sutasya rucira-smitam 

mukham-lalayati rajañ 
Jrmbhato dadrse idam 


kham rodast jyotir-anikam àsàh 
süryendu-vahni-Svasanambudhims ca 

dvipân nagârhs tad-duhitrr vanâni 
bhiitâni yâni sthira-jangamâni 


pita-prayasya—da criança Krsna; que tomava leite materno e estava 
quase satisfeita; janani—mãe Yasoda; sutasya—do seu filho; rucira- 
smitam-—vendo a criança plenamente satisfeita e sorrindo; mukham— 
o rosto; lãlayati-—afagando e roçando suavemente com sua mão; 
rajan—ó rei; jrmbhatah--enquanto a criança bocejava; dadrse— 
ela viu; idam—o seguinte; kham-—o céu; rodasi—o sistema planetá- 
rio superior e a Terra; jyotih-anikam-—os luzeiros; asãh-—as dire- 
ções; sfrya—0o Sol; indu—a Lua; vahni—o fogo; svasana—o ar; 
ambudhin—os mares; ca—e; dvipan—as ilhas; nagan—as monta- 
nhas; tat-duhitrh—as filhas das montanhas (os rios); vanâni—flo- 
restas; bhütüni—toda classe de entidades vivas; pani—que sáo; sthira- 
jangamüni—inertes e móveis. 





TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, quando a criança Krsna estava quase terminando 
de beber o leite de Sua mãe e mãe Yasoda tocava-O e olhava Seu 
belo rosto brilhante e sorridente, o bebê bocejou, e mãe Yasoda viu 
em Sua boca todo o céu, o sistema planetário superior e a Terra, 
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os luzeiros em todas as direções, o Sol, a Lua, o fogo, o ar, os mares, 
as ilhas, as montanhas, os rios, as florestas, e toda classe de entida- 
«des vivas, móveis e inertes. 


SIGNIFICADO 

Por arranjo de yogamãyã, os passatempos que Krsna desempenhou 
com mãe Yasodã eram todos tidos como comuns. Dai surgiu essa 
oportunidade para Krsna mostrar à Sua mãe que todo o Universo 
está dentro dEle. Em Sua pequena forma, Krsna foi bastante bondoso 
para mostrar à Sua máe a viráf-ripa, a forma universal, para que 
ela pudesse alegrar-se de ver que espécie de criança tinha em seu 
colo. Os rios são aqui mencionados como as filhas das montanhas 
(nagârhs tad-duhitrh). Os rios que correm possibilitam a existência 
de grandes florestas. Existem entidades vivas em toda parte, umas 
móveis e outras imóveis. Nenhum lugar é vazio. Esse é um aspecto 
especial da criação de Deus. 


VERSO 37 


ati da del dA atada: | 
arde Etta da areia afim 113911 


sã viksya visvam sahasã 
rüjan sanjata-vepathuh 

sammilya mrgasavaksr 
netre àsit suvismita 


sa—máe Yasoda; viksya—vendo; visvam—todo o Universo; saha- 
sá—subitamente dentro da boca de seu filho; rajan—6. rei (Maharaja 
Pariksit); sarjáta-vepathuh—cujo coração estava. batendo; sammi- 
lya—abrindo; mrgasava-aksi—como os olhos de um filhote de veado; 
netre—seus dois olhos; asit—ficaram; su-vismità—espantados. 


TRADUCAO 
Quando máe Yasoda viu todo o Universo dentro da boca de seu 
filho, seu coracáo comecou a palpitar, e espantada, ela quis fechar 
seus olhos inquietos. 
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SIGNIFICADO 

Devido ao seu amor materno puro, màe Ya$odà pensava que essa 
maravilhosa crianca que pregava tantas pecas deveria ter tido alguma 
doença. Ela não apreciava as maravilhas mostradas pelo seu filho; 
ao contrário, preferia fechar seus olhos. Ela espreitava outro peri- 
go, é portanto seus olhos tornaram-se inquietos como os de um fi- 
lhote de veado. Tudo isso era arranjo de yogamayã. A relação entre 
mãe Yasoda e Krsna é de amor materno puro. Nesse tipo de amor, 
mãe Yasoda não apreciava muito quando as opulências da Persona- 
lidade de Deus tornavam-se manifestas. 

No começo deste capítulo, às vezes aparecem dois versos extras: 


evam bahúni karmáni 
gopânârm sam sa-yositâm 

nandasya gehe vavrdhe 
kurvan visnu-janárdanah 


“Dessa maneira, para castigar e matar os demônios, a criança Krsna 
executou muitas atividades na casa de Nanda Mahārāja, e os habi- 
tantes de Vraja alegravam-se com esses acontecimentos.”” 


evam sa vavrdhe visnur 
nanda-gehe janárdanah 

kurvann anisam dnandam 
gopãlânam sa-yositam 


“Para aumentar o prazer transcendental dos gopas e das gopis, 
Krsna, o matador de todos os demônios, foi assim criado por Seu 
pai e por Sua mãe, Nanda e Yasoda.” 

Sripada Vijayadhvaja Tirtha também acrescenta outro verso logo 
após o terceiro verso deste capítulo: 


vistareneha karunyat 
sarva-pãpa-pranasanam 

vaktum arhasi dharma-jha 
dayalus tvam iti prabho 


Verso 37] O extermínio do demônio Trnávarta 425 


**Pariksit Mahárája pediu entáo que Sukadeva Gosvâmi continuasse 
a falar essas narrações sobre os passatempos de Krsna, para que o 
rei pudesse sentir através delas uma bem-aventurança transcendental.” 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo 
Canto, Sétimo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “O ex- 
termínio do demônio Trnâvarta”. 
























































CAPÍTULO. OITO 


O Senhor Krsna mostra 
a forma universal dentro de Sua boca 


Eis o resumo do Oitavo Capítulo, Este capítulo descreve a cerimó- 
nia na qual Krsna recebe Seu nome. Também. descreve como Ele 
começou a engatinhar; Suas brincadeiras com as vacas; o episódio 
no qual Ele come terra e então volta a mostrar a forma universal à 
Sua mãe, 

Certo dia, Vasudeva mandou chamar Gargamuni, o sacerdote fa- 
milial da yaduvarnsa, e assim Gargamuni dirigiu-se à casa de Nanda 
Mahãraja, que fez uma ótima acolhida e pediu-lhe que desse nomes 
a Krsna e Balarâma. Gargamuni, evidentemente, lembrou a Nanda 
Mahaárája que Kamsa procurava o filho de Devaki e disse-lhe que, 
se a cerimônia fosse realizada com muita pompa, Kamsa tomaria 
conhecimento da mesma, e este então suspeitaria que Krsna era o 
filho de Devaki. Nanda Maharaja, portanto, pediu que Gargamuni 
realizasse essa cerimónia.sem o conhecimento de ninguém, e Garga- 
muni procedeu de acordo com esse pedido. Porque Balaráma, o filho 
de Rohini, aumenta a bem-aventurança transcendental dos outros, 
Seu. nome é Ràma, e devido à Sua força extraordinária, Ele é cha- 
mado Baladeva. Ele induz os Yadus-a seguirem Suas instruções, e 
portanto Seu nome é Sankarsana. Krsna, o filho de Yasoda, anterior- 
mente aparecera em muitas outras cores, tais como branco, verme- 
lho e amarelo, e agora assumira a cor negra; Porque às vezes ele 
era filho de Vasudeva, Seu nome é Vasudeva; De acordo com Suas 
várias atividades e qualidades, Ele tem muitos outros nomes. Após 
prestar essas informações a Nanda Mahãrãja e concluir a cerimônia 
na qual a criança recebe Seu nome, Gargamuni aconselhou Nanda 
Maharãja a proteger seu filho com muito cuidado e depois partiu. 

Sukadeva.Gosvami descreveu em seguida como as duas crianças 
engatinhavam, caminhavam com Suas perninhas, brincavam: com 
as vacas e bezerros, roubavam manteiga e outros; produtos lácteos 
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e quebravam os potes de manteiga. Dessa maneira, ele descreveu 
muitas travessuras de Krsna e Balarâma. Entre elas, a mais mara- 
vilhosa ocorreu quando os amiguinhos de folguedos de Krsna quei- 
xaram-se á máe Yasodá de que Krsna estava comendo terra. Mãe 
Yasoda quis abrir à-boca de Krsma para ver à evidência de modo 
que pudesse «castigá-lO, Às vezes, ela, assumia a posição de uma 
mãe que castiga, e no momento seguinte ficava dominada pelo 
amor materno. Após descrever tudo isso a Maháraja Pariksit, Suka- 
deva Gosvâmi, a pedido de Mahãrája Pariksit, louvou a fortuna 
de mãe Yasodã e Nanda. Outrora, Nanda e Yasodaã foram Drona 
e Dhará, e por ordem dé Brahmã, eles vieram a esta Terra e tiveram 
a Suprema Personalidade de Deus como seu filho: 


VERSO 1 


T 
ae Of a rat a d 
sa aea a in 


sresuka uvaca 
gargah purohito rajan 
vadanam sumaha-tapah 
vrüjam jagüma nandasya 
vasudeva-pracoditah 


Sri-sukah: uvaca-—Sri Sukadeva Gosvami disse; gargah—Garga- 
muni; purohitah—o sacerdote; rajan--ó rei Pariksit; yadünam-—da 
dinastia Yadu; su-maha-tapah—muito elevado em austeridade e pe- 
niténcia; vrajam-—à aldeia conhecida'como Vrajabhúmi; jagama— 
foi; -nandasya—de Maharája Nanda; vasudeva-pracoditah—sendo 
inspirado por Vasudeva. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva-Gosvâmi disse:/Ó Maharája Pariksit, o: sacerdote da 
dinastia Yadu, a saber, Gargamuni, que era muito elevado em auste- 
ridade e penitência, foi então inspirado por Vasudeva a ir ver Nanda 
Mahārāja em seu lar. 
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VERSO 2 


de aa: aa af: | 
AA AA RN 


tam drstvã parama-pritah 
y pratyutthaya krtañjalih 

ünarcüdhoksaja-dhiyà 
pranipáta-purahsaram 









tam—a ele (Gargamuni); drstvi—após ver; parama-pritah—Nanda 
Mahàrája ficou muito satisfeito; pratyutthaya—levantando-se para 
recebé-lo; krra-añjalih—de máos postas; Anarca—adorou; adhoksaja- 
dhiya—embora Gargamuni fosse visível aos sentidos, Nanda Mahã- 
rája mantinha elevadíssimo respeito por ele; pranipãta-purahsaram— 
Nanda Maharaja caiu diante dele e ofereceu reverências. 












TRADUÇÃO 

Ao ver Gargamuni presente em seu lar, Nanda Mahãrãja ficou 
tão satisfeito que se levantou para recebê-lo de mãos postas. Embo- 
ra visse Gargamuni com seus olhos, Nanda Mahárája pôde apreciar 
que Gargamuni era adhoksaja; isto é, ele não era uma pessoa comu- 
mente vista pelos sentidos materiais. 


VERSO 3 


a aa a a gm i 
Ra a a 3 1 


supavistam krtütithyam 

girü sünrtayà munim 
nandayitvabravid brahman 
púrnasya karavâma kim 















su-upavistam-—quando Gargamuni estava mui confortavelmente 
sentado; krta-Gtithyam-—e fora devidamente recebido como visitan- 
te; gira—com palavras; siinrtayã-—muito doces; munim-—Gargamuni; 
nandayitva—satisfazendo-o dessa maneira; abravit—disse; brahman—ó 























430 Srimad-Bhagavatam [Canto 10, Cap. 8 


brahmana; pürnasya—de alguém: que é pleno de tudo; karavama 
kim—que posso fazer por ti (por favor, ordena-me). 


TRADUCAO 
Quando Gargamuni foi adequadamente recebido como visitante 
e sentou-se confortavelmente, Nanda Maharaja dirigiu-lhe as seguin- 
tes palavras gentis e submissas: Querido senhor, porque és um devoto, 
és pleno de tudo. Todavia, meu dever é servir-te. Por favor, orde- 
na-me. Que posso fazer por ti? 


VERSO 4 
a as RS af AA 
FPA ATA RA AAA UI 


mahad-vicalanam nrnàm 
grhinám dina-cetasám 

nihsreyasáya bhagavan 
kalpate nanyatha kvacit 


mahat-vicalanam-—as andanças das grandes personalidades; nFnãm-— 
às casas de pessoas comuns; grhinâm-—especialmente, chefes de fa- 
mília; dina-cetasâm — que têm mentalidade tacanha, estando apenas 
ocupados na manutenção da familia; nihsreyasaya—uma grande 
personalidade não tem razão de ir até um grhastha, exceto para 
beneficiá-lo; bhagavan—ó poderosíssimo devoto; kalpate—deve-se 
aceitar dessa maneira; na anyathã-—e com nenhum outro propósito; 
kvacit—em momento algum. 


TRADUÇÃO 
Ó meu senhor, ó devoto grandioso, pessoas como tu locomovem- 
se de um lugar a outro não visando a seus próprios interesses, mas 
em benefício dos grhasthas [chefes de família] de coração pobre. 
Caso contrário, elas não se preocupariam em ir de um lugar a outro. 


SIGNIFICADO 
(Como de fato afirmou Nanda Mahãraja, porque era um devoto, 
Gargamuni não sentia faltar-lhe nada. Igualmente, ao advir, Krsna 
não é carente de nada, pois Ele é pirna, atmãrâma. Entretanto, Ele 
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desce a este mundo material para proteger os devotos e aniquilar 
os canalhas (paritranãya sadhiinarh vinasaya ca duskrtam). Essa é 
a missáo da Suprema Personalidade de Deus, e os devotos também 
tém a mesma missáo. A todo aquele que executa essa missáo, para- 
upakāra, a realização de atividades benéficas à população em geral, 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, reconhece-o como Lhe 
sendo muitissimo querido. (na ca tasmàn manusyesu kascin me priya- 
Krttamah). De maneira semelhante, Caitanya Mahaprabhu recomenda 
esta para-upakára, e aconselha especialmente aos habitantes da Índia: 


bhárata-bhümite haila manusya-janma yàra 
Jjanma sarthaka kari” kara para-upakara 


“Todo ser humano que nasceu na terrá da Índia [Bharatavarsa) deve 
tornar sua vida exitosa e trabalhar para © beneficio de todas as 
outras pessoas.” (Cc. Adi. 9:41) Em suma, é dever de um devoto 
vaisnava puro agir em prol do bem-estar alheio. 

Nanda Mahárája pôde entender que Gargamuni viera com este 
propósito e que ágora seu próprio dever era agir de acordo com o 
conselho de Gargamuni. Por isso ele disse: “Por favor, dize-me 
qual é meu dever.” Esta deve ser a atitude de todos, especialmente 
do pai de familia. A sociedade varnâsrama apresenta oito divisões: 
bráahmana, ksatriya, vaisva, Sidra, brahmacarya, grhastha, vana- 
prastha è sannyasa. Nánda Mahiarája representava-se como grhinam, 
pai de família. O brahmacãri na verdade não precisa de nada, mas 
grhi, os chefes de família, estão ocupados em gozo dos sentidos. 
Como se afirma no Bhagavad-gità (2.44): bhogaisvarya-prasaktà- 
nàm tayapahrta-cetasám. Todos vém a este mundo material em busca 
de gozo dos sentidos, e a posição daqueles que são demasiadamente 
apegados ao gozo dos sentidos e que portanto aceitam o grhastha- 
asrama é muito precária. Uma vez que neste mundo material todos 
estão buscando gozo dos sentidos, os grhasthas precisam aprender 
a'ser mahat, grandes mahütmas. Logo, Nanda Maharája usou espe: 
cificamente a palavra mahad-vicalanam. Ao ir até Nanda Mahaãrája, 
Gargamuni não se deixava levar por algum interesse pessoal, mas 
Nanda Maháraja, como grhastha, estava sempre inteiramente dis- 
posto a receber as instruções de um mahãtmã para ganhar o verda- 
deiro benefício da vida. Assim, ele estava preparado para executar 
a ordem de Gargamuni. 
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VERSO 5 


SAA AA AAA 1 
sofia aan dA gum E AM 


Jyotisám ayanam sáksad. 
yat taj jñānam atīndriyam 

pranitam bhavatã yena 
pumán veda parâvaram 


Jyotisam—comhecimento de astrologia (juntamente com outros 
aspectos culturais da sociedade humana, e especificamente da socie- 
dade civilizada, deve haver conhecimento de astrologia); ayanam— 
como a posição das estrelas e planetas afeta a sociedade humana; 
saksat—diretamente; yat tat ¡ñánam—esse conhecimento; ati-in- 
driyam—que uma pessoa comum não: pode entender porque está 
além de sua visão; pranitam bhavatã-—preparaste um esmerado livro. 
de conhecimento; yena-—pelo qual; pumãn— qualquer pessoa; veda— 
pode entender; para-avaram—a causa e o efeito do destino. 


TRADUÇÃO 

ó grande pessoa santa, compilaste o conhecimento astrológico pelo 
qual podem-se compreender os fenômenos invisíveis atuais e passados. 
Em virtude deste conhecimento, todo ser humano pode entender o 
que fez em sua vida passada e como isto afeta sua vida presente. 
Tu conheces isto, 

SIGNIFICADO 

Define-se agora a palavra “destino””. As pessoas sem inteligência, 
que não compreendem o significado da vida, são exatamente como 
animais. Os animais não conhecem o passado, o presente e o futuro 
da vida, nem são capazes de entender isto. Mas o ser humano pode 
vir a compreender isto, se ele for sóbrio. Portanto, como-se afirma 
no Bhagavad-gitã (2.13), dhiras tatra na muhyati: uma pessoa sóbria 
não se confunde. A verdade simples é que, embora a vida seja eterna, 
neste mundo material troca-se de um corpo para outro. As pessoas 
tolas, especialmente nesta era, não entendem esta verdade simples. 
Krsna diz: 

dehino "smin yatha dehe 
kaumáàram yauvanam jarà 
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tatha dehántara-praptir 
dhiras tatra na muhyati 


**Assim como, neste corpo, a alma corporificada seguidamente passa 
da infância à juventude e à velhice, do mesmo modo, na hora da 
morte, à alma passa a outro corpo. A alma auto-realizada não se 
confunde com essas mudanças.” (Bg.2.13) Krsna, a maior autoridade, 
diz que o corpo mudará. E logo que o corpo muda, todo o roteiro 
programado por alguém também muda: Hoje sou um ser humano 
ou uma grande personalidade, porém, basta uma pequena infração 
da lei da natureza para que eu acabe tendo de aceitar uma diferente 
categoria de corpo. Hoje sou um ser humano, mas amanhã posso 
tornar-me um cachorro, € então todas as atividades que acaso tenha 
realizado nesta vida não darão em nada. Esta simples verdade é 
agora raramente entendida, mas aquele que é dhira pode entender 
isto. Aqueles que neste mundo material vivem buscando o gozo sen- 
sorial devem saber que, como sua “atual posição deixará de existir, 
eles devem agir com muito cuidado. Rsabhadeva também tem essa 
mesma opinião. Na sadhu manyeyata dtmano *yam asann api klesada: 
asa dehah (Bhag. 5.5.4). Embora este corpo seja temporário, enquanto: 
vivermos neste corpo; teremos de sofrer. Quer alguém tenha vida 
curta ou longa, terá de sofrer astrês classes de misérias impostas 
pela vida material. Logo, todo cavalheiro, dhira, deve procurar inte- 
ressar-se por jyotisa, astrologia. 

Nanda Maharaja tentava tirar proveito da oportunidade que surgiu 
com a presenga de Gargamuni, pois Gargamuni era uma grande au- 
toridade neste conhecimento de astrologia, pelo qual podem-se estu- 
dar os eventos invisíveis, relativos ao passado, ao presente e ao futuro. 
É dever de um pai entender a situação astrológica de-seus filhos e 
tomar 'as devidas medidas que lhes tragam felicidade. Daí, tirando 
proveito da oportunidade concedida pela presença de Gargamuni, 
Nanda Mahãrãja sugeriu que Gargamuni preparasse o horóscopo 
de seus: dois filhos, Krsna e Balarâma. 


VERSO 6 


a fe safai do: dera | 
AO AO pe: (4 dl 
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tvam hi brahma-vidám sresthah 
samskárán kartum arhasi 

bàlayor anayor nFnàm 
janmanà brühmano guruh 


tvam—Vossa Santidade; hi—na verdade; brahma-vidam-—de todos 
os brâhmanas, ou pessoas que entendem o que é Brahman (brahma 
Jjânâtiti brahmanah); sresthah—és o melhor; sarnskãrân—cerimô- 
nias: realizadas com o intuito de reformar (porque, através dessas 
atividades reformatórias, a pessoa obtém seu segundo nascimento; 
samskürüd bhaved dvijah); kartum arhasi—porque fizeste a gentile- 
za de vir até aqui, por favor executa; balayoh—desses dois filhos 
(Krsna e Balaráma); anayoh—de ambos; nfnam—náo apenas dEles, 
mas de toda a sociedade humana; janmand—logo que ele nasce; 
brâhmanah-—o brâhmana torna-se; guruh-—o guia.* 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, és o melhor dos brâhmanas, especialmente porque 
conheces a fundo o jyotih-fâstra, a ciência astrológica. Portanto, 
por natureza és o mestre espiritual de todo ser humano. Nesse caso, 
como fizeste a gentileza de vir até minha casa, por favor, executa 
as atividades reformatórias em prol de meus dois filhos. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (4.13), a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, 
diz que câtur-varnyarm mayã'srstam guna-karma-vibhügasah: os 
quatro varnas — brâhmana, ksatriya, vaisya e Sadra — devem fazer 
parte da sociedade. Os brâhmanas são necessários para a orientação 
de toda a sociedade. Se não houver a instituição varnasrama-dharma 
ese a sociedade humana não tiver um guia que esteja à altura de um 
bráhmana, a sociedade humana será infernal. Em Kali-yuga, especial- 
mente no momento atual, não existe essa história de brahmana ver- 
dadeiro, e portanto a sociedade está em condição caótica. Outrora, 
havia brãhmanas qualificados, mas atualmente, embora na certa 
haja pessoas que se julguem brâhmanas, na verdade elas não têm 


* Os sastras prescrevem: tad-vijiianartham sa gurum evabhigacéher (Mundaka Upa- 
nisad 1.2.12). É dever de todos renderem-se a um brâhmana que tenha capacidade 
de tornar-se seu guru.) 
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habilidade para guiar a sociedade. O movimento da consciéncia de 
Krsna, portanto, está muito ansioso para reintroduzir o sistema var- 
násrama de modo que aqueles que estáo confusos ou são menos 
inteligentes consigam receber a orientação de brähmanas qualificados. 

Brühmana significa vaisnava. Depois que alguém se torna brahma- 
na, sua próxima etapa no desenvolvimento da sociedade humana é 
tornar-se vaisnava. A populacáo em geral deve ser guiada rumo ao 
destino ou meta da vida, e portanto ela deve entender Visnu, a Su- 
prema Personalidade de Deus. Todo o sistema de conhecimento vé- 
dico baseia-se neste princípio, mas as pessoas perderam a pista (na 
te viduh svãrtha-gatim hi visnum), e estão simplesmente em busca 
de gozo dos sentidos, arriscando-se a descambar para um grau de 
vida inferior (mrtyu-samsdra-vartmani). Náo importa se alguém 
nasce brühmana ou não. Ninguém nasce brâhmana: todos nascem 
súdras. Porém, pela orientação de um brahmana e através de sams- 
kãra, a pessoa pode tornar-se dvija, duas vezes nascida, e então aos 
poucos tornar-se brâhmana. O bramanismo não é um sistema que 
se presta a criar um monopólio para uma determinada classe de 
homens. Todos devem ser educados a tornarem-se brâhmanas. Pelo 
menos, todos devem receber a oportunidade de alcançar o destino 
da vida. Independentemente do fato de alguém nascer em família 
brühmana, em familia ksatriva ou em familia $adra, ele pode ser 
guiado por um bráhmana competente e ser promovido á plataforma 
mais elevada, na qual se torna um vaisnava. Assim, o movimento 
da consciéncia de Krsna propicia a oportunidade de que se trace o 
destino certo da sociedade humana. Nanda Mahárája tirou proveito 
da oportunidade surgida com a presença de Gargamuni, pedindo- 
lhe que realizasse as necessárias atividades reformatórias em prol 
de seus filhos, com a finalidade de guiá-los rumo ao destino da vida. 


VERSO 7 
"hmi Sam 
TEAR: Para añ RA 
rs IO 
$ri-garga uvaca 


yadünüm aham acàryah 
khyatas ca bhuvi sarvada 
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sutam maya samskrtam te 
manyate devaki-sutam 


sri-gargah uvàca— Gargamuni disse; yadünam-—da dinastia Yadu; 
aham-—sou; ücàryah—o guia sacerdotal, ou purohita; khyatah ca— 
já se.sabe disto; bhuvi—em toda parte; sarvadà—sempre; sutam-— 
o filho; maya—por mim; sariskrtam—tendo Se submetido ao pro- 
cesso. purificatório; fe—teu; manyate—seria considerado;  devaki- 
sutam—o filho de Devaki. 


TRADUÇÃO 
Gargamuni disse: Meu querido Nanda Maharája, sou o guia sa- 
cerdotal da dinastia Yadu. Sabe-se disto em toda parte. Logo, se eu 
realizar o processo purificatório de teus filhos, Karnsa considerá-lOs-á 
filhos de Devaki, 


SIGNIFICADO 

Gargamuni indiretamente revelou que Krsna era filho de Devaki, 
e não de Yasoda. Como Kamsa já estava. procurando Krsna, se o 
processo purificatório fosse realizado por Gargamuni, Kamsa pode- 
ria ser informado, e isto criaria uma catástrofe. Pode-se argumen- 
tar que, embora Gargamuni. fosse o sacerdote da dinastia Yadu, 
Nanda Maharaja também pertencia a essa dinastia. Nanda Maharaja, 
entretanto, não agia como um ksatriya. Portanto, Gargamuni disse; 
“Se eu me coloco na posição de teu sacerdote, isso confirmará que 
Krsna é filho de Devaki.”* 


VERSOS 8 9. 


gu: qma: aei aa amA: | 


aer sem mit AREA cu 
abrazar Gen feas: | 
e pido a QRO 


kamsah papa-matih sakhyam 
tava cânakadundubheh 
devakya astamo garbho 
na stri bhavitum arhati 


“Verso 9] O Senhor Krsna mostra a forma universal 437 


iti sañicintayañ chrutvã 
devakya darika-vacah 
api hantã gatasankas 
tarhi tan no 'nayo bhavet 


karnsah—o rei Karnsa; papa-matih—muitíssimo pecaminoso, tendo 
uma mente sórdida; sakhyam-—-amizade; tava—tua; ca—também; 
anakadundubheh—de Vasudeva; devakyah—de Devaki; astamah 
garbhah—a oitava gravidez; na—náo; strí—uma mulher; bhavitum 
arhati—é possivel ser; ¡ti—dessa maneira; sañicintayan—consideran- 
do; $rutva—e ouvindo (essa notícia); devakyah—de Devaki; darika- 
vacah—a mensagem da filha; api—embora houvesse; hantã gata- 
asankah—há a possibilidade de que Kamsa tome providências para 
'matar esta crianga; farhi—portanto; fat—este incidente; nah—para 
nós; anayah bhavet-—pode não ser muito bom. 


TRADUÇÃO 

Kamsa é um grande diplomata e um homem muito pecaminoso. 
Portanto, tendo ouvido de Yogamayã, a filha de Devaki, que a 
criança que o mataria já nascera em alguma outra parte, tendo ou- 
vido que em sua oitava gravidez Devaki não poderia gerar uma me- 
nina, e sabendo de tua amizade com Vasudeva, Karsa, ao tomar 
conhecimento de que o processo purificatório foi realizado por mim, 
o sacerdote da dinastia Yadu, na certa irá considerar todos esses 
pontos e acabará suspeitando que Krsna é filho de Devaki e Vasudeva. 
Daí, ele poderá tomar providências para matar ada po Isto seria 
uma catástrofe. 


SIGNIFICADO 

Kamsa sabia muito bem que, afinal de contas, Yogamãyã era criada 
de Krsna e Visnu e que, embora Yogamaya tivesse aparecido como: 
filha de Devaki, ela poderia ter sido proibida de revelar esse fato. 
E na verdade foi isto o que aconteceu: Gargamuni argumentou mui 
sobriamente que se ele participasse na realização do processo refor- 
matório em prol de Krsna surgiriam muitas dúvidas, e Kamsa-po- 
deria tomar severas providências para matar a criança. Karsa já 
enviara muitos demônios para tentar matar essa criança, mas nenhum 
deles sobreviveu. Se Gargamuni realizasse o processo purificatório, 
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a suspeita de Karnsa confirmar-se-ia por completo, e ele tomaria 
medidas drásticas. Gargamuni deu esse conselho a Nanda Maharaja. 


VERSO 10 
TE SAA 


ISR A APRA MAA 
6 ORAR ATA 112.911 


Sri-nanda uvüca 
alaksito 'smin rahasi 
mámakair api go-vraje 
kuru dvijati-samskàrant 
svasti-vacana-pürvakam 


Sri-nandah uvüca—Nanda Maharaja disse (a Gargamuni); alaksi- 
tah—sem o conhecimento de Kamsa; asmin—neste estábulo; rahasi— 
em um lugar muito solitário; mãmakaih—nem mesmo pelos meus 
parentes; api—-um lugar ainda mais solitário; go-vraje—no estábulo; 
Kkuru-—simplesmente executa; dvijati-samskaram—o processo purifi- 
catório alusivo ao segundo nascimento (samskarad bhaved dvijah); 
svasti-vacana-púrvakam—cantando os hinos védicos próprios para 
a realização do processo purificatório. 


TRADUÇÃO 

Nanda Maharája disse: Meu querido e grandioso sábio, se achas 
queo fato de esse processo de purificação ser realizado por ti indu- 
zirá Karsa a ficar suspeitando, então, canta secretamente os hinos 
e sem o conhecimento de nenhuma outra pessoa, nem mesmo de 
meus parentes, realiza aqui no estábulo de minhas vacas o processo 
purificatório alusivo ao segundo nascimento, pois este processo de 
purificação é essencial. 


SIGNIFICADO 
Nanda Mahárája não achava boa idéia prescindir do processo pu- 
rificatório. Apesar dos muitos obstáculos, ele queria tirar proveito 
da presença de Gargamuni'e fazer tudo o que fosse necessário. O 
processo purificatório é essencial, especificamente para os brãhmanas, 
os ksatriyas e os vaisyas. Portanto, uma vez que Nanda Maharaja 
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apresentava-se como vaisya, este processo de purificacáo era essen- 
cial. Outrora, essas atividades institucionais eram compulsórias. 
Catur-varnyam mayà srstam guna-karma-vibhagasah (Bg. 4.13). Sem 
essas atividades de purificação, a sociedade seria considerada uma 
sociedade de animais. Para aproveitar-se da presença de Gargamuni, 
Nanda Mahaãraja quis realizar as cerimônias nâma-karana, mesmo 
secretamente, sem quaisquer arranjos exuberantes. Logo, a oportu- 
nidade de purificação deve ser tida como um dever essencial à socie- 
dade humana. Em Kali-yuga, entretanto, as pessoas esqueceram-se 
do essencial. Mandah sumanda-matayo manda-bhagya hy upadru- 
tah (Bhag. 1.1.10). Nesta era, as pessoas são todas malfadadas e 
desafortunadas, e não aceitam as instruções védicas que podem tornar 
suas vidas exitosas. Nanda Maharája, entretanto, não queria negli- 
genciar nada. Para manter intacta uma sociedade feliz, avançada 
em conhecimento espiritual, ele aproveitou-se plenamente da presença 
de Gargamuni para tomar todas as medidas necessárias. Em apenas 
cinco mil anos, quão degradada a sociedade tornou-se! Mandãh 
sumanda-matayo manda-bhagyah. A vida humana' é obtida após 
muitos e muitos milhões de nascimentos, e ela destina-se à purifi- 
cação. Antigamente, um pai ficava ansioso por dar toda classe de 
ajuda para elevar seus filhos, mas atualmente, como são desencami- 
nhadas, as pessoas estão preparadas até mesmo para matar, a fim 
de evitar a responsabilidade de criar filhos. 


VERSO 11 


TA SATA 
daña fa aña a | 
FER MaR A RA E: 119911 


sresuka uvãca 
evam samprürthito viprah 
sva-ciktrsitam eva tat 
cakãra nâma-karanam 
güdho rahasi bülayoh 


Sri-&ukah uvüca—$ri Sukadeva Gosvàmi disse; evam—dessa ma- 
neira; samprarthitah—sendo ansiosamente solicitado; viprah—o 
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brāhmana Gargamuni;.sva-cikirsitam.eva—que já desejava fazer e 
motivo pelo qual. se dirigira até ali; (at—esta;. caküra—realizou; 
nâma-karanam-—a cerimônia em que se dá o nome; güdhah—confi- 
dencialmente;,rahasi—em. um. lugar solitário; balayoh—dos dois 
meninos (Krsna e Balaráma), 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Tendo recebido de Nanda Mahã- 
rája o especial pedido para fazer aquilo que já desejava fazer, Garga- 
muni realizou em um lugar solitário a cerimônia na qual Krsna e 
Balarâma receberam Seus nomes. 


VERSO 12 
ii saq 


pi GA Pa a a. 
A ata af entra ro A: 
ma a AR 


Sri-garga uvaca 
ayam hi rohini-putro 
ramayan suhrdo gunaih 
ükhyàsyate ràma iti 
baladhikyad balam viduh 
vadiúnâm aprthag-bhavat 
sankarsanam usanty api 


sri-gargah uvaca—Gargamuni disse; ayam-— este; hi—na verdade; 
rohini-putrah—o filho de Rohini; ramayan—satisfazendo; suhrdah— 
todos os Seus amigos e parentes; gunaih-—através de qualidades trans- 
cendentais; akhyãsyate—será. chamado; rámah—pelo nome de 
Ráma, o desfrutador supremo; ¡ti —dessa maneira; bala-adhikyat—de- 
vido a forca extraordinária; balam viduh—será conhecido como Bala- 
rāma; yadünàm—da dinastia Yadu; aprthak-bhavat—por não estar 
separada de ti; sankarsanam—pelo nome Sankarsana, ou que une 
duas famílias; usanti—atrai; api—também. 
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TRADUÇÃO 
-Gargamuni disse: Através de Suas qualidades transcendentais, esta 
criança, o filho de Rohini, dará toda a felicidade aos Seus parentes 
e amigos. Portanto, Ele será conhecido como Ràma. E porque ma- 
nifestará extraordinária força física, Ele também será conhecido como 
Bala. Ademais, porque Ele une duas famílias — a família de Vasu- 
deva e a família de Nanda Mahárája —, será conhecido como Saú- 


karsana. 
SIGNIFICADO 
»Baladeva na verdade:era filho de Devaki, mas foi transferido do 
ventre de Devaki para o de Rohini. Este: fato nào foi revelado. De 
acordo com uma-afirmação contida no Hari-vamsa: 


pratyuvãca tato râmah 
sarvàms tün abhitah sthitàn 

yüdavesv api sarvesu 
bhavanto mama vallabhah 


Gargamuni revelou a Nanda Mahãrája que Balarâma seria conheci- 
do como Saúkarsana devido ao fato de Ele unir duas famílias — a 
yadu=vamsa e a varnsa de Nanda Mahãraja —, uma das quais era 
classificada como ksatriya e a outra, como 'vaisya. Ambas famílias 
tinham 'a mesma ascendência original, com a única diferença de-que 
Nanda Maharaja nasceu de mãe vaisya ao passo que Vasudeva nasceu 
de-màe ksatriya. Mais tarde, Nanda Mahãrãja casou-se com uma 
esposa vaisya, e Vasudeva-casou-se com uma esposa ksatriya. Assim, 
embora viessem ambas do mesmo pai, as famílias de Nanda Mahã- 
rája e Vasudeva dividiram-se em ksatriya e vaisya. Agora, Baladeva 
as uniu, e portanto Ele ficou conhecido como Sankarsana. 


VERSO 13 
UE et e ais qui: | 
aca dat ala: 112211 


ásan varnás trayo hy asya 
grhnato 'nuyugam tanúh 

suklo raktas tathã pita 
idanii krsnatam gatah 
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âsan—foram assumidas; 'varnãh trayah—três cores; Ai—na ver- 
dade; asya—do teu filho Krsna; grhnatah—aceitando; anuyugam 
tanūh—corpos transcendentais de acordo com as diferentes yugas; 
suklah—as vezes; branco; raktah—ás wezes, vermelho; fatha—bem 
como; pitah—aás' vezes, amarelo; idantm krsnatàm gatah—no mos 
mento atual Ele assumiu cor negra: 


TRADUÇÃO 
Em todo milênio, teu filho Krsna aparece como uma encarnação. 
No passado, Ele assumiu três diferentes cores — branca, vermelha 
e amarela —, e agora apareceu de cor negra. [Em outrá' Dvápara- 
vuga, Ele (como Senhor Râmacandra) apareceu na cor de suka, de 
papagaio. Todas essas encarnações agora se congregam em Krsna.] 


SIGNIFICADO 

Parcialmente explicando a posição do Senhor Krsna e parcialmente 
cobrindo os fatos, Gargamuni indicou: “Teu: filho é uma grande 
personalidade, e em diferentes eras Ele pode mudar a cor de Seu 
corpo.” A palavra grhnatah indica que Krsna tem a liberdade de 
fazer Sua escolha. Em outras palavras, Ele é a Suprema Personali- 
dade- de: Deus e portanto pode fazer o que bem: quiser: A literatura 
védica alude às diferentes cores assumidas pela' Personalidade de 
Deus-em diferentes milênios, e portanto ao afirmar: “Teu filho:ás- 
sumiu três cores"?, Gargamuni indiretamente disse; “Ele é a Suprema 
Personalidade de Deus.”” Devido às atrocidades de Karmsa, Garga- 
muni- preferiu não revelar este fato, mas indiretamente informou a 
Nanda Maharája que Krsna, seu filho, era a Suprema Personalidade 
de Deus: 

Pode-se-notar que Srila Jiva Gosvámi, em seu livro Krama-san- 
darbha, enunciou o significado deste verso. Em todo milênio, Krsna 
aparece em uma forma diferente, seja em uma cor branca, verme- 
lha ou amarela, mas desta vez Ele apareceu pessoalmente em Sua 
forma escura original, 'e, como predito por Gargamuni, manifestou 
poderes de Narayana. Porque nesta formã a Suprema Personalidade 
de Deus manifesta-Se plenamente, Seu nome é Sri Krsna, o todo- 
atrativo. 

De fato, Krsna é a fonte de todos os avatáras, e portanto todos 
os diversos aspectos dos diferentes avataras estào presentes em Krsna. 
Quando Krsna encarna, todos os aspectos: das outras encarnacdes 
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já estão presentes nEle. Outras encarnações são representações. 
parciais de-Krsna, que'é a encarnação irrestrita do: Ser Supremo. 
Deve-se entender que o Ser Supremo, quer apareça como sukla, rak- 
ta ou pita (branco, vermelho ou amarelo), é:a mesma pessoa: Ao 
vir em diferentes encarnações, Ele aparece em diferentes cores, assim 
como o brilho do sol, que contém sete cores. Às vezes, as cores do 
brilho do sol apresentam-se separadamente; de outro modos: obri- 
lho do sol é observado principalmente como luz brilhante. Os diferentes 
avatāras, tais como os manvantara-avatüras, os lila-avatâras e os 
dasa-avataras, estão todos incluidos no krsna-avatãra. Quando Krsna 
aparece, todos os avatâras aparecem com Ele. Como se descreve no 
Srimad-Bhágavatam (1.3.26): 





avatara hy asañkhyeya 
hareh sattva-nidher dvijah 

yathávidásinah kulyah 
sarasah syuh sahasrasah 


Os avatáras aparecem incessantemente, como a água que flui inces- 
santemente. Ninguém pode contar quantas ondas há na água corrente, 
e do mesmo modo, há ilimitados avataras. E Krsna é a representação 
plena de todos os avatâras porque Ele é a fonte de todos os avatáras. 
Krsna é amisi, ao passo que os outros sáo amsa, partes de Krsna. 
Todas as entidades vivas, incluindo nós, somos amsas (mamaivamso 
jiva-loke jiva-bhütah sanatanah). Esses arisas sào de diferentes mag- 
nitudes. Os seres humanos (que são arisas diminutos) e os semideuses, 
os visnu-tattva e todos os outros seres vivos são partes do Supremo. 
Nityo nityanam cetanas cetanünam (Katha Upanisad 2.2.13). Krsna 
é.a representacào completa de todas as entidades vivas, e quando 
Krsna está presente, todos os avatâras estão incluídos nEle; 

O Décimo Primeiro Canto do Srimad-Bhagavatam descreve em 
ordem cronológica as encarnações designadas para cada yuga. O 
Bhagavatam diz que krte Suklas$ catur-bahuh, tretayam rakta-varno 
“sau, dvâpare bhagavân $yâmah e krsna-varnam tvisãkrsnam. Real- 
mente vemos que em Kali-yuga, Bhagavân apareceu em pita-varna, 
ou em uma cor amarela, como Gaurasundara, embora o Bhagavatam 
mencione: krsna=varnam.- Para a harmonia de todas estas afirma- 
ções, deve-se entender que, embora em algumas yugas algumas cores: 
sejam proeminentes, em toda yuga, sempre que Krsna aparece, todas 
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as cores estáo presentes. Krsna-varnam tvisakrsnam: embora apare- 
qa: sem krsna, ou: cor negra, Caitanya Mahâprabhu é tido como o, 
próprio Krsna: Idanim krsnatam gatah. O mesmo Krsna original 
que aparece em diferentes varnas acaba de aparecer. A palavra asan 
indica que Ele está sempre presente. Sempre que aparece em-Seu 
aspecto completo, a: Suprema Personalidade de Deus é tido como 
krsna-varnam, embora Ele apareça em diferentes cores. Prahlada 
Maharája afirma que Caitanya Maháprabhu é channa; isto é, embora 
seja Krsna, Ele está coberto por uma cor amarela. Logo, os vaisnavas 
Gaudiya aceitam a conclusão de-que, embora aparecesse em cor 
pita, Caitanya Maháprabhu é Krsna. 


Kkrsna-varnam tvisakrsnam 
sangopáñgástra-parsadam 
yajñaih sankirtana-prayair 
yajanti hi sumedhasah 
(Bhàg. 11.5.32) 


VERSO 14 


A AA ARA: | 
MA A AAA 12 


n vasudevasya 

'as tavatmajah 

vásudeva iti $rimàn 
abhijfiah sampracaksate 





prãk-—antes; ayam-—esta criança; vasudevasya—de Vasudeva; 
kvacit—aàs vezes; jâtah-—nasceu; tava—teu; dtmajah-—Ktsna, que 
nasceu como teu filho; vasudevah-—portanto, Ele pode ser chama- 
do de Vàsudeva; iti—assim; srimàün-—muito belo; abhijriah—aqueles 
que sáo eruditos; sampracaksate—também dizem que Krsna é Vásu- 
deva. 


TRADUÇÃO 
Por muitas razões, este teu belo filho às vezes apareceu noutras 
oportunidades como filho de Vasudeva. Portanto, aqueles que são 
eruditos às vezes chamam esta criança de Vasudeva. 


Verso 15] O Senhor Krsna mostra a forma universal 445 


SIGNIFICADO 
Indiretamente, Gargamuni revelou: *“Esta criança nasceu original- 
mente como filho de Vasudeva, embora esteja agindo como teu filho. 
Em geral, Ele é teu filho, mas às vezes Ele é filho de Vasudeva.””. 


VERSO 15 


agf afro ari a A ga dt 0 
até A AT At: MIS 


bahiúni santi namâni 
rüpüni ca sutasya te 
guna-karmanurüpüni 
tàny aham veda no janüh 


bahüni—vários; santi—existem; nàmüni—nomes; rüpáni—formas; 
ca—também; sutasya—do filho; te—teu; guna-karma-anurúpani 
de acordo com Seus atributos e atividades; tani—a eles; aham—eu; 
veda—conheço; no janãh-—as pessoas comuns não. 





TRADUÇÃO 
Para este teu filho, existem muitas formas e nomes de acordo com 
Suas qualidades e atividades transcendentais. Eu os conheço a todos, 
mas as pessoas em geral não os compreendem. 


SIGNIFICADO 

Bahüni: O Senhor tem muitos nomes. Advaitam acyutam anâdim 
ananta-râpam âdyarn purâna-purusam nava-yauvanar ca. Como 
se afirma no Brahma-samhità (5.33), o Senhor é apenas um, mas 
Ele tem muitas formas e muitos nomes. Ninguém deve ficar pensando 
que, só porque Gargamuni deu à criança o nome Krsna, este era o 
Seu único nome. Ele tem outros nomes, tais como Bhakta-vatsala, 
Giridhari, Govinda e Gopãla. Se analisarmos o nirukti, ou a deri- 
vação semântica, da' palavra “'Krsna'*, observaremos: que na signi- 
fica que Ele acaba com a repetição de nascimentos e mortes, e krs 
significa sartârtha, ou “existência”. (Krsna é toda a existência.) 
Também, krs significa “atração”, e na, Ananda, ou **bem-aven- 
turança””. Krsna é conhecido como Mukunda porque deseja dar a 
todos a eterna vida espiritual bem-aventurada. Infelizmente, devido 
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à pequena independéncia da entidade viva, ela quer **desprogramar'" 
o programa de Krsna. Essa é a doenca material. Entretanto, porque 
quer dar bem-aventuranca transcendental às entidades vivas, Krsna 
aparece sob várias formas. Portanto, Ele chama-Se Krsna. Como 
era um astrólogo, Gargamuni sabia o que os outros não sabiam. 
No entanto, Krsna tem tantos nomes que nem mesmo Gargamuni 
conhecia todos eles. Deve-se concluir que Krsna, de acordo com 
Suas atividades transcendentais, tem muitos nomes e muitas formas. 


VERSO 16 


qa AA ATER Alina aa: | 
AAA RARA LEN 


esa vah $reya adhásyad 
gopa-gokula-nandanah 

anena sarva-durgâni 
yüyam arijas tarisyatha 


esah—esta criança; vah—para todos vós; Sreyah—a mais auspicio- 
sa; üdhüsyat—agirá mui auspiciosamente; gopa-gokula-nandanah— 
assim: como. um vaqueirinho, que numa família de vaqueiros nasceu 
como filho-de:uma: quinta: de Gokula; anena—por Ele; sarva-dur- 
gâni—todas as espécies de condições miseráveis; yityam--todos vós; 
anjah—facilmente; tarisyatha—superareis. 


TRADUÇÃO 
Para aumentar a bem-aventurança transcendental dos vaqueiros 
de Gokula, esta criança sempre executará ações que vos serão auspi- 
ciosas. E unicamente através de Sua graça, superareis todas as difi- 
culdades. 


SIGNIFICADO 
Para os vaqueiros:e as vacas, Krsna é o amigo supremo. Logo, 
Ele é adorado com a-oração namo brahmanya-devaya go-brahmana- 
hitâya ca. Seus passatempos em Gokula, Seu dhâma, sempre são 
favoráveis aos brâhmanas e às vacas. Sua primeira preocupação é 
dar todo o conforto às vacas e aos brâhmanas. De fato, para os 
brühmanas; o conforto é secundário, e o conforto das vacas é Sua 
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primeira preocupação. Devido à Sua presença, todas as pessoas su- 
perariam todas as dificuldades e sempre se situariam em bem-aventu- 
rança transcendental. 


VERSO 17 


GA ada Aral a! 
con Arde astfaam nol 


puránena vraja-pate 
südhavo dasyu-piditàh 
aràjake raksyamünàá 
Jigyur dasyün samedhitàh 


pura--outrora; anena—por. Krsna; vraja-pate—ó. rei. de. Vraja; 
sadhavah—aqueles que eram honestos; dasyu-piditah—sendo pertur- 
bados pelos ladrões e assaltantes; arájake—quando havia um gover- 
no irregular; raksyamânãh—eram protegidos; jigyuh-—subjugava; 
dasyún—os assaltantes e ladrões; samedhitâh-—prosperavam. 


TRADUÇÃO 
Ó Nanda Mahárája, como se registra na história, quando havia 
um governo irregular e incompetente e estando Indra destronado, 
as pessoas passando então a ser afligidas e perturbadas pelos ladrões, 
essa criança aparecia para proteger a população e capacitá-la a pros- 
perar, e Ele subjugava os ladrões e assaltantes, 


SIGNIFICADO 
Indra é o rei do Universo. Os demônios, ladrões e assaltantes 
sempre perturbam Indra (indrâri-vyâkularm lokam), mas quando os 
indrãris, os inimigos de Indra, tornam-se proeminentes, Krsna apa- 
rece. Krsnas tu bhagaván svayam/indrari-vyakulam lokam mrdayanti 
yuge yuge (Bhag. 1.3.28). 


VERSO 18 


fr Af fa al 
astra AAT: 
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ya etasmin maha-bhagah 
pritim kurvanti mánaváh 

nürayo 'bhibhavanty etàn 
visnu-paksan ivasurüh 


ye—aquelas pessoas que; etasmin—a esta criança; mahã-bhagah— 
muito afortunadas; prifim—afeigáo; kurvanti—executam; mánavah— 
essas pessoas; na—náo; arayah—os inimigos; abhibhavanti—subju- 
gam; etán—aqueles que sáo apegados a Krsna; visnu-paksan—os 
semideuses, que sempre tém a'seu lado o Senhor Visnu; iva—como; 
asurâh—os demônios. 


TRADUÇÃO 
Os demônios [asuras] não podem danificar os semideuses, que 
sempre têm a seu lado o Senhor Visnu. Do mesmo modo, qualquer 
pessoa ou grupo apegados a Krsna sáo extremamente afortunados. 
Porque têm muita afeição por Krsna, tais pessoas não podem ser 
derrotadas por demônios como os associados de Karsa [ou pelos 
inimigos internos, os sentidos]. 


VERSO 19 


arras A AUR q: | 
Pm Aata ira afa: NS 


tasmán naāndātmajo *yar te 
nārāyana-samo gunaih 

srivã kirtyânubhávena 
gopáyasva samáhitah 


tasmãt-—portanto; nanda—ó Nanda Mahãrãja; atmajah—teu filho; 
ayam-—este; te—de ti; nãrãyana-samah—está em pé de igualdade 
com Náráyana (o próprio Náráyana mostrando qualidades transcen- 
dentais); gunaih—pelas qualidades; sriya—pela opuléncia; kirtya— 
especialmente pelo Seu nome e fama; anubhavena—e por Seu pres- 
tígio; gopayasva—simplesmente cria esta criança; samahitah—com 
muita atenção e cuidado. 
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TRADUÇÃO 
Portanto, concluindo, ó Nanda Maharaja, este teu filho está no 
mesmo nível de Náriyana. Em Suas qualidades, opulência, nome, 
fama e prestígio transcendentais, Ele é exatamente como Naráyana. 
Todos vós deveis criar esta criança com muito cuidado e atenção. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, a palavra nãrâyana-samah é significativa. Não há 
pessoa que se iguale a Narayana. Ele é asamaurdhva: ninguém é 
igual a Ele, e tampouco alguém é maior do que Ele. Como afirmam os 
Sástras: 


yas tu nárayanam devam 
brahma-rudradi-daivataih 
samatvenaiva vikseta 
sa pasandi bhaved dhruvam 


Alguém que quer igualar a Náráyana até mesmo a grandes e elevados 
semideuses como o Senhor Siva ou o Senhor Brahmã é pasandi, 
«um agnóstico. Ninguém: pode igualar-se a Nárayana.. Entretanto, 
Gargamuni usou a palavra sama, significando ““igual"", porque queria 
«tratar Krsna como a Suprema Personalidade de Deus que Se tornou 
filho de Nanda Mahãraja. Gargamuni queria incutir na mente de 
Nanda Maharája que ““Tua Deidade adorável, Narayana, está tão 
satisfeito contigo que te enviou um filho quase igual a Ele em quali- 
ficações. Logo, podes dara'teu filho um nome semelhante, tal como 
Mukunda ou Madhusúdana. Mas deves sempre lembrar-te de que, 
sempre que quiseres fazer algo muito bom, haverá muitos obstáculos. 
Portanto, deves criar e proteger esta criança com muito cuidado. 
Se puderes proteger esta criança mui zelosamente, como Naráyana 
sempre te protege, a criança ficará em pé de igualdade com Naraya- 
na.” Gargamuni também indicou que, embora tivesse as mesmas 
qualidades nobres de Nārāyana, a criança, como rāsa-vihārī, o sumo 
desfrutador da dança da rãsa, desfrutaria mais do que Naráyana. 
¡Como se afirma no Brahma-samhita, laksmi-sahasra-sata-sambhrama- 
sevyamünam: Ele seria servido por muitas gopis, todas as quais esta- 
riam no mesmo nivel da deusa da fortuna. 
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VERSO 20 

^h quw 
FAA AA A A A 
RARA nRT NoN 


sri-suka uvãca 
ity üàtmünam samáüdisya 
garge ca sva-grhari gate 
nandah pramudito mene 
ütmünam pürnam àsisàm 


Sri-éukah uvàca—$ri Sukadeva Gosvâmi disse; iti—assim; 
ütmünam-—sobre a Verdade Absoluta, a Alma Suprema; samàdisya— 
após instruir plenamente; garge—quando Gargamuni; ca—também; 
sva-grham-—para sua própria morada; gate—partiu; nandah—Maha- 
raja Nanda; pramuditah-—ficou deveras satisfeito; mene—conside- 
rou; dtmánam—a si próprio; púrnam ásisam—pleno de toda a boa 
fortuna. 


TRADUÇÃO 
Srila Sukadeva Gosvami prosseguiu: Depois que Gargamuni, tendo 
instruído Nanda Maharája acerca de Krsna, partiu para seu próprio 
lar, Nanda Maháraja ficou muito satisfeito e considerou-se pleno 
de toda a boa fortuna. 


SIGNIFICADO 
Krsna é a Superalma, e Nanda Maharaja é uma alma individual. 
Através das instruções de Gargamuni, ambos foram abençoados. 
Nanda Maharaja pensava em ver Krsna protegido das mãos de de- 
mónios como: Pútana e Sakatasura, e porque possuía semelhante 
filho, ele julgava-se muito afortunado. 


VERSO 21 


HA AAIR MISS EG | 
amaia ao fa Ara: 112.21 
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kalena vrajatálpena 
gokule ráma-kesavau 
janubhyam saha panibhyam 
ringamánau vijahratuh 


kalena—de tempo; vrajatà—passando; alpena—uma pequenissi- 
ma duração; gokule—em Gokula, Vraja-dhàma; rama-kesavau— 
Balaráma e Krsna; janubhyam—com a forca de Seus joelhos; saha- 
panibhyam—apoiando-Se em Suas máos; ringamanau—engatinhando; 
vijahratuh—desfrutaram de divertimentos infantis. 


TRADUÇÃO 
Passado pouco tempo, ambos os irmãos, Râma e Krsna, com a 
força de Suas mãos e joelhos começaram a engatinhar pelo solo de 
Vraja, desfrutando então de Seus divertimentos infantis. 


SIGNIFICADO 
Há um devoto brâhmana que diz: 


srutim apare smrtim itare bhãratam anye bhajantu bhava-bhitah 
aham iha nandara vande yasyâlinde param brahma 


““Possam os outros, temendo a existência material, adorar os Vedas, 
os Purânas védicos suplementares e o Mahābhārata, mas adorarei 
Nanda Mahãraja, em cujo quintal o Brahman Supremo está engati- 
nhando.” Para um devoto altamente sublime, Kaivalya, imergir na 
existência do Supremo, não parece melhor do que o inferno (nara- 
kàyate). Mas aqui, alguém simplesmente pode pensar: no-episódio 
em que Krsna e Balarâma engatinham no quintal de Nanda Mahã- 
rája e sempre imergir em felicidade transcendental. Enquanto alguém 
estiver absorto em pensar em krsna-lilã, especialmente nos passatempos 
infantis de Krsna, nos quais Pariksit Mahārāja desejava absorver- 
se, ele sempre ficará imerso em verdadeira kaivalya. Portanto, Vyãsa- 
deva compilou o Srimad-Bhãgavatam. Lokasyâjânato vidvarhs cakre 
sátvata-samhitam (Bhãg. 1.7.6). Sob a instrução de Nárada, Vyãsa- 
deva compilou o Srimad-Bhãgavatam para que qualquer um possa 
aproveitar-se dessa literatura, pensar nos passatempos de Krsna e 
sempre estar liberado. 
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Srutim apare smrtim itare bhãratam anye bhajantu bhava-bhitah 
aham iha nandam vande yasyálinde parar brahma 


VERSO 22 


are fera ana 
AA AA | 

TARRAT È 
PARA AE RRI 


tav anghri-yugmam anukrsya sarisrpantau 
ghosa-praghosa-ruciram vraja-kardamesu 

tan-nâda-hrsta-manasav anusrtya lokam 
mugdha-prabhitavad upeyatur anti mütroh 


tau—Krsna e Balaráma; añghri-yugmam anukrsya—arrastando 
Suas pernas; sarisrpantau—engatinhando como serpentes; ghosa- 
praghosa-ruciram—produzindo um som com Seus sinos de tornoze- 
lo que era muitíssimo doce de se ouvir; vraja-kardamesu—na lama 
que o excremento e a urina de vaca criavam na terra de Vrajabhümi; 
tat-nàda—com o som daqueles sinos de tornozelos; Arsta-manasau— 
estando muito satisfeitos; amusrtya—seguindo; /okam-—outras pessoas; 
mugdha-—ficando assim encantados; prabhita-vat—entáo, temendo-as 
novamente; upeyatuh—logo retornavam; anti mátroh—para Suas 
mães. 

TRADUÇÃO 

Quando Krsna e Balarâma, com a força de Suas pernas, engati- 
nhavam nos lugares lamacentos criados em Vraja pelo esterco e urina 
de vaca, Seu engatinhar parecia o rastejamento das serpentes, e o 
som dos sinos de Seus tornozelos era muito encantador. Muito satis- 
feitos com o/som emitido pelos sinos de tornozelos dé outras pessoas, 
Eles costumavam seguir essas pessoas como se estivessem indo ter 
com Suas mães, quando viam que eram outras pessoas, Eles fica- 
vam com medo e retornavam às Suas verdadeiras mães, Yasodá e 
Rohini. 

SIGNIFICADO 

Ao engatinharem por Vrajabhúmi, Krsna e Balarâma ficavam en- 

cantados com o som dos sinos de tornozelo. Assim, Eles às vezes 
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seguiam outras pessoas, que apreciavam o engatinhar de Krsna e Bala- 
râma e exclamavam: “Oh, vejam como Krsna e Balarâma estão en: 
gatinhando!” Ao ouvirem isto, Krsna e Balarâma podiam entender 
que essas pessoas que Eles seguiam não eram Suas mães, e então 
regressavam às Suas verdadeiras mães. Logo, o engatinhar de Krsna 
e Balarâma era desfrutado pela população circunvizinha, bem' como 
por mãe Yasodã e Rohini é pelas próprias duas crianças. 


VERSO 23 


mta ft go een 
ETTA CRT eta | 

qa fai a gu fi 
grafia a iam RI 


tan-mátarau nija-sutau ghrnaya snuvantyau 
panñkañga-raga-ruciráv upagrhya dorbhyám 

dattvà stanam prapibatoh sma mukharn niriksya 
mugdha-smitülpa-dasanam yayatuh pramodam 


tat-mátarau—Suas máes (Rohini e Yasoda); nija-sutau—seus res- 
pectivos filhos; ghrnayãa—com grande afeicáo; smuvantyau—cheias 
de felicidade, permitiam que mamassem o leite que escorria de seus 
seios; pañka-añga-rága-rucirau—cujos belos corpos transcendentais 
estavam cobertos com uma lamacenta mistura de excremento e urina 
de vaca; upagrhya—cuidando de; dorbhyâm-—com seus braços; 
dattva—dando-Ihes; stanam—os seios; prapibatoh—quando os bebés 
estavam mamando; sma—na verdade; mukham—a boca; niriksya— 
e vendo; mugdha-smita-alpa-dasanam—sotrindo com os dentinhos 
que despontavam em Suas bocas (elas sentiam-se cada vez mais 
atraídas); yayatuh—e desfrutavam de; pramodam—bem-aventuranca 
transcendental. 


TRADUÇÃO 
Cobertos de terra lamacenta misturada com esterco e urina de 
vaca, os bebês pareciam muito belos, e quando iam até Suas mães, 
tanto Yasodã quanto Rohini pegavam-nOs com muita afeição, abra- 
cavam-nOs e permitiam que Eles mamassem o leite que fluía de 
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seus seios. Enquanto sugavam o seio, os bebês sorriam, e Seus den- 
tinhos eram visíveis. Suas mães, ao verem aqueles belos dentes, 
sentiam grande bem-aventurança transcendental. 


SIGNIFICADO 

À medida que as mães cuidavam de seus respectivos bebés, por 
arranjo de yogamãyã os bebês pensavam: ““Eis Minha mãe”, e as 
mães pensavam: “Eis meu filho.” Devido à afeição, o leite natural- 
mente escorria dos seios das mães, e os bebês tomavam-no. Ao verem 
os dentinhos despontando, as mães contavam-nos e ficavam felizes, 
e ao verem que Suas mães permitiam-Lhes beber o leite de seus seios, 
os bebês também sentiam prazer transcendental, À medida que entre 
Rohini e Balaráma e entre Yasodá e Krsna essa afeigáo transcenden- 
tal prosseguia, todos eles desfrutavam de bem-aventuranca transcen- 
dental. 


VERSO 24 


A Sa 
FA SA a Rel 


yarhy angana-darsaniya-kumara-lilav 
antar-vraje tad abalah pragrhita-pucchaih 

vatsair ¡tas tata ubháv anukrsyamánau 
preksantya ujjhita-grha jahrsur hasantyah 


yarhi—quando; añgana-darsaniya—visiveis somente ás senhoras 
dentro da casa; kumara-lilau—os passatempos que Sri Krsna e Bala- 
rāma executaram quando eram criancas; antah-vraje—no interior 
de Vraja, na casa de Nanda Mahárája; tat —naquele momento; aba- 
lah—todas as senhoras; pragrhita-pucchaih—as extremidades de 
suas caudas tendo sido agarradas por Krsna e Balaráma; vatsaih— 
pelos bezerros; itah tatah—para aqui e para ali; ubhau—tanto Krsna 
quanto Balaráma; anukrsyamáanau—sendo arrastados; preksantyah— 
vendo isso; ujjhita—largados; grhah—seus afazeres domésticos; 
Jahrsuh—desfrutavam muito; hasantyah—enquanto riam. 
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TRADUÇÃO 
Dentro da casa de Nanda Maharaja, as senhoras vaqueiras gosta- 
vam de ver os passatempos dos bebês Rama e Krsna. Os bebês costu- 
mavam agarrar as extremidades das caudas dos bezerros, e os bezerros 
arrastavam-nOs para lá e para cá. Ao verem esses passatempos, as 
senhoras na certa interrompiam suas atividades domésticas e riam 
e desfrutavam com os incidentes. 


SIGNIFICADO 
Enquanto engatinhavam com curiosidade, Krsna e Balarâma às 
vezes agarravam as pontas 'das caudás'dos bezerros. Os bezerros, 
sentindo que alguém os havia agarrado, começavam a fugir de um 
lugar para outro, eos bebês seguravam com muita firmeza, pois 
não sabiam que rumo os bezerros tomariam. Os bezerros, vendo 
que os bebês estavam segurando-os: firmemente, também ficavam 
com medo. Então, as senhoras vinham em socorro dos bebês e riam 

alegremente. E elas sentiam prazer nisto; 


VERSO 25 


TARA: 
Ara aa AA 

gafa a 
AA AAA 1711 


Srngy-agni-damstry-asi-jala-dvija-kantakebhyah 
kridà-paràv aticalau sva-sutau niseddhum 

grhyüni kartum api yatra na taj-jananyau 
sekāta āpatur alarh manaso "navasthàm 


$rrgi—com as vacas; agni—fogo; darhstri-—-macacos e cães; asi-— 
espadas; jala—água; dvija=pássaros; kantakebhyah—e espinhos; 
krida-parau ati-calau—os bebés, sendo muito inquietos, ocupavam- 
Se em brincar; sva-sutau—seus próprios dois filhos; niseddhum— 
de simplesmente conté-1Os; grhyâni—deveres domésticos; kartum 
api—executando; yatra—quando; na-—não;  tat-jananyau—Suas 
mães (Rohini e Yasoda); sekate—capazes; apatuh—obtinham; alam= 
na verdade; »manasah—da mente; anavastham—equilibrio. 
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TRADUÇÃO 

Ao se sentirem incapazes de proteger os bebês, impedindo que 
Lhes sobreviessem calamidades produzidas por vacas com chifres, 
pelo fogo, por animais com garras e dentes, tais como -0s macacos, 
cães e gatos, e por espinhos, espadas e outras armas terrestres, mãe 
Ya$odà e Rohini ficavam sempre em ansiedade, e suas ocupações 
domésticas eram perturbadas. Nesse momento, elas ficavam plena- 
mente equilibradas, firmando-se no êxtase transcendental conhecido 
como a angústia da afeição material, pois isso surgia em suas mentes. 


SIGNIFICADO 

Todos esses passatempos de Krsna, e o grande prazer que se apo- 
derava das mães, são transcendentais; nada que lhes diz respeito é 
material. Eles são descritos no Brahma-sarnhitã como ânanda-cinmaya- 
rasa. No mundo espiritual há ansiedade, há choro, e há outros sen- 
timentos semelhantes àqueles: do mundo material, porém, como a 
realidade desses sentimentos está no'mundo transcendental, do qual 
este mundo é uma mera imitação, mãe Yasoda e Rohini desfrutavam-nos 
transcendentalmente. 

VERSO 26 


FARTA MAM TA: ETA ES | 
AAA RARA 251 


kálenalpena rajarse 
râmah krsnas ca gokule 

aghrsta-janubhih padbhir 
vicakramatur añjasá 


kàlena alpena—dentro de curtíssimo tempo; rájarse—ó rei (Maha- 
rája Pariksit); ramah krsnah ca—tanto Ráma quanto Krsna; gokule— 
na aldeia de Gokula; aghrsta-janubhih—sem precisarem engatinhar 
com'Seus joelhos; padbhih-—apenas com Suas pernas; vicakrama- 
tuh-—começaram a caminhar; arijasa--mui facilmente. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, dentro de pouquíssimo tempo, Rama e Krsna co- 
meçaram a caminhar mui facilmente em Gokula sobre Suas pernas, 
com Sua própria força, sem a necessidade de engatinhar. 
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SIGNIFICADO 
Ao invés de engatinharem com Seus joelhos, os bebês podiam 
agora ficar em pé, apoiar-Se em algo e sem dificuldade caminhar 
àos pouquinhos, com à força de Suas pernas. 


VERSO 27 


TR SRTA pi eat: | 
aaa AR AA quu lel 


tatas tu bhagavan krsno 
vayasyair vraja-bülakaih 

saha-rümo vraja-strinürn 
cikride janayan mudam 


tatah-—em seguida; tu—mas; bhagavân—a Suprema Personalidade 
de Deus; krsnah—Senhor Krsna; vayasyaih—com Seus companhei- 
ros de folguedos; vraja-bálakaih—com outras criancinhas de Vraja; 
saha-ramah—juntamente com Balaráma; vraja-strinam—de todas 
as senhoras de Vraja; cikride—brincava com muita alegria; janayan— 
despertando; mudam-—bem-aventurança transcendental. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, o Senhor Krsna, juntamente com Balarâma, come- 
çou a brincar com os outros filhos dos vaqueiros, despertando assim 
a bem-aventurança transcendental das vaqueiras. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, a palavra saha-râmah, que significa “juntamente com 
Balarâma”, é significativa. Nesses passatempos transcendentais, 
Krsna é o herói principal, e Balarâma participa com Sua ajuda. 


VERSO 28 


a MA AREA | 
9: fs ARA AAA IRON 


Krsnasya gopyo ruciram 
viksya kaumara-cüpalam 
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srnvantyãh kila tan-matur 
iti hocuh samagatah 


krsnasya—de Krsna; gopyah—todas as gopis; ruciram—muito 
atraente; viksya—observando; kaumãra-câpalam—a agitação dos 
passatempos infantis; śrnvantyāh—só para ouvi-los repetidamente; 
kila—na verdade; tat-mátuh—na presenga de Sua máe; ¡ti—assim; 
ha—na verdade; ¿cuh—disseram; samagatah—ali reunidas. 


TRADUÇÃO 
Observando a atraentíssima agitação infantil de Krsna, todas as 
gopis da vizinhança, para repetidamente ouvirem sobre as atividades 
de Krsna, aproximavam-se de mãe Yasodã e falavam-lhe o seguinte. 


SIGNIFICADO 
As atividades de Krsna sempre são muito atrativas para os devo- 
tos. Portanto, as vizinhas, que eram amigas de mãe Yasodà, infor- 
mavam mãe Yasodá de tudo o que viam Krsna fazer na vizinhança. 
Mãe Yasoda, simplesmente para ouvir acerca das atividades de seu 
filho, interrompia seus deveres domésticos e recebia a informação 
dada pelas moradoras vizinhas, 


VERSO 29 


AL GA RICA RANTE: 
cara a nf: card: | 

a aaf a aR awe firai 
rr UA 


vaísan muñcan kvacid asamaye krosa-sañjata-hasah 
steyam svàdv atty atha dadhi-payah kalpitaih steya-yogaih 
markán bhoksyan vibhajati sa cen nàtti bhandarh bhinnatti 
dravyalàbhe sagrha-kupito yàty upakrosya tokün 


vatsan—os bezerros; muñcan—soltando; kvacit—ás vezes; asa- 
maye—de vez em quando; krosa-sarijáta-hàsah —depois disso, quando 
o chefe da casa fica irado, Krsna começa a sorrir; steyam—obtidos 
através do roubo; svidu-—muito saborosos; aíti—come; atha—assim; 
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dadhi-payah—potes de coalhada e leite; kalpitaih—planejada; steya- 
yogaih—por alguma gatunice; markân—aos macacos; bhoksyan— 
dando para comer; vibhajati—divide sua porcáo; sah—o macaco; 
cet—se; na—nào; atti—come; bhündam-—-o pote; bhinnatti—Ele 
quebra; dravya-alabhe—quando os comestíveis não são disponíveis 
ou Ele não consegue encontrar esses potes; sa-grha-kupitah—Ele fica 
irado contra os habitantes da casa; yati—Ele vai embora; upakro- 
$ya—irritando e beliscando; tokán—as criancinhas. 


TRADUÇÃO 

*Nossa querida amiga Yasodá, teu filho às vezes vem a nossas 
casas antes da ordenha das vacas e solta os bezerros, e quando o 
dono da casa fica irado, teu filho simplesmente sorri. Às vezes, Ele 
planeja algum processo para roubar coalhada, manteiga e leite sabo- 
rosos, os quais Ele então come e bebe. Quando os macacos se reúnem, 
Ele divide isto com eles, e quando os macacos encheram tanto suas 
barrigas que não conseguem comer mais, Ele quebra os potes. Às 
vezes, se Ele não tem a oportunidade de roubar manteiga ou leite 
em uma casa, Ele fica irado contra os chefes de família, e por vin- 
gança, agita as criancinhas, beliscando-as. Então, quando as crian- 
ças começam a chorar, Krsna vai embora.” 


SIGNIFICADO 

A narração das travessuras infantis de Krsna costumava ser apre- 
sentada à mãe Yasodá sob a forma de reclamações. Às vezes, Krsna 
entrava na casa de um vizinho, e se não encontrava ninguém por 
ali, Ele soltava os bezerros antes da hora de as vacas serem ordenha- 
das. Na verdade, os bezerros normalmente seriam soltos depois que 
suas mães fossem ordenhadas, mas Krsna os soltava antes, e por isso 
os bezerros bebiam todo o leite de suas mães. Ao verem isso, os va- 
queiros passavam a perseguir Krsna e tentavam agarrá-lO, dizendo: 
**Aqui está Krsna fazendo Suas artes”, mas Ele fugia e entrava em 
outra casa, onde voltava a planejar algum meio de roubar manteiga 
e coalhada. Entáo, os vaqueiros novamente tentavam capturá-lO, 
dizendo: “Eis o ladrão de manteiga. É melhor pegá-10!” E eles fica- 
vam irados. Mas Krsna simplesmente sorria, e eles esqueciam-se de 
tudo. Às vezes, na presença deles, Ele passava a comer a coalhada 
eamanteiga. Não havia necessidade de que Krsna comesse manteiga, 
uma vez que Seu estômago vivia cheio, mas Ele tentava comê-la, 

















460 Srimad-Bhagavatam [Canto 10, Cap. 8 


ou entáo quebrava os potes e distribuía o conteúdo para os macacos. 
Dessa maneira, Krsna sempre estava ocupado em fazer travessuras. 
Se em alguma casa Ele não: podia encontrar manteiga ou coalhada 
para roubar, Ele entrava num quarto e agitava as criancinhas que 
aí dormiam, beliscando-as, e quando elas choravam, Ele ia embora, 


VERSO 30 


sema cu AÑ dara 
foi aafiaga: frene maña | 
AA, IR A 
AAA DAA AAA lol 


hastâgrâhye racayati vidhirn pithakolükhalàdyais 
'chidram hy antar-nihita-vayunah Sikya-bhándesu tad-vit 
dhvantagare dhrta-mani-ganam svángam artha-pradipam 
kale gopyo yarhi grha-krtyesu suvyagra-cittah 


hasta-agrahye—quando o destino está. fora do alcance das Suas 
màos; racayati—Ele dá um jeito: de-fazer; vidhim-—um meio; pitha- 
ka—com tábuas de madeira empilhadas; ulükhala-aàdyaih—e viran- 
do de cabeça para baixo o“pilão de pedra para moer especiarias; 
chidram—.um: buraco; hi—na verdade; antah-nihita—sobre os con- 
teüdos do pote; vayunah-—com esse conhecimento; sikya-—depen- 
durados num balanço; bhandesu-—nos potes; (at-vit—hábil nesse 
conhecimento, ou em conhecimento pleno;  dhvanta-agare—-em um 
quarto muito escuro; dhrta-mani-ganam-—por estar decorado com 
jóias preciosas; sva-anigam-—Seu próprio corpo; artha-pradipam-—-é 
a-luz necessária para ver na escuridão; kãle—depois disso, no decor- 
rer do tempo; gopyah—as gopis mais velhas; yarhi-—logo que; grha- 
krtyesu—no desempenho de afazeres domésticos; su-vyagra-citidh— 
estão ocupadas. 


TRADUÇÃO 
“Quando o leite e a coalhada são mantidos em um balanço pen- 
durado bem alto no teto e Krsna e Balarâma não podem alcançá-lo, 
Eles dão um jeito de alcançá-lo, empilhando várias tábuas e virando 
de ponta cabeça o pilão próprio para moer especiarias. Conhecendo 
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muito bem o conteúdo do pote, Eles abrem buracos nele. Enquan- 
to as gopis mais velhas ficam entregues a seus afazeres domésticos, 
Krsna e Balarâma às vezes entram num quarto escuro, iluminando 
o lugar com as valiosas jóias e adornos que ficam sobre Seus corpos 
e aproveitando-Se dessa luz para roubar.” 


SIGNIFICADO 
Outrora, em todas as casas, guardavam-se iogurte e manteiga para 


“serem usados quando surgisse alguma emergência. Mas Krsna e Bala- 


râma costumavam empilhar tábuas para que pudessem alcançar 'ós 
potes e então faziam buracos nos potes com Suas mãos para que'o 
conteúdo escorresse e Eles pudessem bebê-lo. Este era outro meio 
de roubar manteiga e leite. Quando a manteiga e o leite eram man- 
tidos em um quarto escuro, Krsna e Balarâma iam até lá e ilumina- 


“vamo lugar com as jóias preciosas que usavam sobre Seus corpos. 


Em geral, Krsnae Balarâma utilizavam várias maneiras para roubar 
manteiga e leite das casas vizinhas. 


VERSO 31 


ARA ra d 
Ad errar 
ARA AAA UA 


evam dhàrstyany usati kurute mehanàdini vàstau 
steyopayair viracita-krtih supratiko yathaste 

ittharn stribhih sa-bhaya-nayana-sri-mukhalokinibhir 
vyakhyatàrtha prahasita-mukhi na hy upülabdhum aicchat 


evam-—dessa maneira; dhãrstyâni—atividades travessas; usati--em 
um lugar limpo e asseado; kurute—ás vezes faz; mehana-ádini— 
defecando e urinando; vastau—em nossas casas; steya-upâyaih-—e 
inventando diferentes recursos para roubar manteiga e leite; viracita- 
krtih—é muito hábil; su-pratikah—agora está sentado aqui como 
uma ótima crianga bem-comportada; yathá aste—enquanto perma- 
nece aqui; ittham-—todos esses tópicos de conversa; stribhih—pelas 
gopis; sa-bhaya-nayana—exatamente agora sentado ali com olhos 
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amedrontados; $ri-mukha-—esse belo rosto; alokinibhih—pelas gopis, 
que sentem o-prazer de ver; vyakhyata-arthã—e enquanto se queixa- 
vam dEle a mãe Yasoda; prahasita-mukhi—elas sorriam e desfruta- 
vam; na—náo; hi—na verdade; upâlabdhum-—castigar e ameaçar 
(ao contrário, ela alegrava-se:de ver.como Krsna: estava sentado ali 
como um menino muito bom); aicchat—ela desejava. 


TRADUÇÃO 

“Quando Krsna é apanhado fazendo Suas travessuras, o dono 
da easa Lhe diz: ‘Oh, Você é um ladrão’, e aparentemente expressa 
ira contra Krsna. Krsna entáo responde: ‘Não sou um ladrão. Você 
é que é um ladrão. Às vezes, ficando irado, Krsqa urina e defeca 
em um lugar limpo e asseado de nossas casas. Mas agora, nossa 
querida amiga Yasoda, este ladrão esperto está sentado diante de ti 
como um menino muito bom.” Às vezes, todas as gopis olhavam 
para Krsna sentado ali, com Seus olhos tão apavorados que Sua 
mãe não O castigava, e quando viam o belo rosto de Krsna, ao invés 
de castigá-lO, elas simplesmente miravam-Lhe o rosto e sentiam bem- 
aventurança transcendental. Mãe Yasoda meigamente sorria de toda 
essa brincadeira, e perdia a vontade de castigar seu abençoado filho 
transcendental, 


SIGNIFICADO 

A atividade que Krsna realizava na vizinhança não era apenas 
roubar, mas ás vezes Ele defecava e urinava em uma casa limpa e 
asseada. Quando apanhado pelo dono da casa, Krsna o descompu- 
nha, dizendo: “És um ladráo.”-Como se náo Lhe: bastasse ser um 
ladrão em Seus afazeres infantis, Krsna agiu como um ladrão muito 
hábil quando era garoto, atraindo mocinhas e desfrutando com elas 
na dança da rãsa. Esta é a ocupação de Krsna. Ele também é violen- 
to, como ao matar muitos demônios. Embora as pessoas mundanas 
gostem da não-violência e de outras dessas qualidades brilhantes, 
Deus, a Verdade Absoluta, sendo sempre o mesmo, é bom em quaisquer 
atividades, mesmo nas atividades consideradas imorais, tais como 
roubar, matare'praticar violência. Krsna sempre é puro, e Ele sempre 
éa Suprema Verdade Absoluta. Krsna pode fazer qualquer atividade 
que, na vida material, é tida como abominável, mas mesmo assim 
Ele continua sendo atraente. Logo, Seu nome é Krsna, que significa 
“todo-atrativo”. Esta é a plataforma na qual së reciproca serviço 
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e convívio amorosos transcendentais. Devido aos traços do rosto de 
Krsna, as mães sentiam-se tão atraídas que não tinham coragem de 
castigá-lO. Ao invés de castigá-lO, elas sorriam e preferiam ouvir 
as atividades de Krsna. Assim as gopis permaneciam satisfeitas, e 
Krsna desfrutava da felicidade delas. Portanto, outro nome de Krsna 
é Gopi-jana-vallabha porque Ele armava essas atividades para satis- 
fazer as gopis. 


VERSO 32 


TTL TENTAR TATA TIA RS 
sem ud uff uet erem 1311 


ekadàü kridamünas te 
ràmádyá gopa-darakah 

krsno mrdam bhaksitavàn 
iti mãtre nyavedayan 


ekadü—certa vez; kridamünüh—agora Krsna, estando ainda mais 
crescido, brincava com outras crianças da mesma idade; /e—eles; 
râma-âdyãh-—Balarâma e outros; gopa-darakâh—outros meninos 
nascidos na mesma vizinhança dos vaqueiros; krsnah mrdam bhak- 
sitavan—ó mãe, Krsna comeu terra (fez-se uma reclamação); iri— 
assim; mátre—a mãe Yasoda; nyavedayan—eles apresentaram. 


TRADUÇÃO 
Certo dia, enquanto Krsna brincava com Seus amiguinhos de fol- 
guedos, incluindo Balarâma e outros filhos dos gopas, todos os 
Seus amigos reuniram-se e apresentaram uma queixa à mãe Yaso- 
da. “Mãe”, disseram eles, “Krsna comeu terra.” 


SIGNIFICADO 
Eis outra das atividades transcendentais de Krsna, inventada para 
satisfazer as gopis. Primeiro, queixaram-se a mãe Yasodã de que 
Krsna estava roubando, mas mãe Yasodã não O castigou. Agora, 
em uma tentativa de despertar a ira de Yasoda para que ela castigasse 
Krsna, fez-se outra reclamação — que Krsna comera terra. 














464 Srimad-Bhágavatam [Canto 10, Cap. 8 


VERSO 33 


aa a a A | 
A ARA 013 311 


sã grhitvã kare krsnam 
upalabhya hitaisint 

yasoda bhaya-sambhranta- 
preksanaksam abhásata 


sa—máe Yasoda; grhitva—pegando; kare—com as máos (estando 
preocupada com o que Krsna poderia ter comido); krsnam—Krsna; 
upalabhya—queria castigá-1O; hita-esini—porque se interessava pelo 
bem-estar de Krsna, ela ficou muito agitada, pensando: “Por que 
Krsna foi comer terra?”; yasoda—máe Yasoda; bhaya-sambhrânta- 
preksana-aksam—com medo, começou a olhar mui cuidadosamente 
o interior da boca de Krsna para ver se Krsna comera algo perigoso; 
abhasata—comecou a dirigir-se a Krsna. 


TRADUÇÃO 
Ao ouvir os amiguinhos de Krsna contar isso, mãe Yasodã, que 
vivia muito preocupada com o bem-estar de Krsna, agarrou Krsna 
com suas mãos para olhar o interior de Sua boca e castigá-lO. Com 
seus olhos temerosos, ela dirigiu ao seu filho as seguintes palavras. 


VERSO 34 


Faaa a AATE: | 
aufer ater AA ARAS 113811 


kasmān mrdam adāntātman 
bhavān bhaksitavān rahah 

vadanti fāvakā hy ete. 
Kkumaras te "grajo 'py ayam 


Kkasmat—por que; mrdam—barro; adanta-dtman—seu menino in- 
quieto; bhavan—Tu; bhaksitavan—comeste; rahah—em um lugar 
solitário; vadanti—estão apresentando esta queixa; tâvakãh—Teus 
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amigos e companheiros; hi—na verdade; efe—todos eles; kumarah—= 
'meninos; te—Teu; agrajah—irmáo mais velho; api—também (con- 
firma); ayam—isto. 


TRADUÇÃO 
Querido Krsna, por que és tão inquieto que comeste barro em 
um lugar solitário? Esta reclamação contra Ti foi apresentada por 
todos os Teus companheiros, incluindo Teu irmão mais velho, Bala- 
râma. Que é isto? 


SIGNIFICADO 

Mae Yasoda estava agitada com o comportamento inquieto de 
Krsna. Sua casa estava cheia de doces. Por que então o menino in- 
quieto preferia comer barro em um lugar solitário? Krsna respondeu: 
“Minha querida mãe, eles conspiraram entre si e apresentaram uma 
queixa contra Mim para que a senhora Me punisse. Meu irmão 
mais velho, Balaráma, aliou-Se a eles. Na verdade, nào fiz nada disso. 
Aceite Minhas palavras como verdadeiras. Náo fique irada e nào 
Me castigue.” 

VERSO 35 


aafaa ad anaia: I 
e a crer genp (un 


nüham bhaksitavàn amba 
sarve mithyabhisamsinah 
yadi satya-giras tarhi 
samaksam pasya me mukham 


na—náo; aham—Eu; bhaksitavan—comi barro; amba—Minha 
querida máe; sarve—todos eles; mithya-abhisamsinah—todos menti- 
rosos, simplesmente reclamando contra Mim para que possas casti- 
gar-Me; yadi—se é um fato; satya-girah—que eles falaram a verdade; 
tarhi—entáo; samaksam—dirétamente;  pasya—vé; me—Minha; 
mukham—boca. 


a TRADUÇÃO 
O Senhor Sri Krsna respondeu: Minha querida mãe, jamais 
comi barro. Todos os Meus amigos que reclamam contra Mim são 
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mentirosos. Se pensas que eles estáo contando a verdade, podes 
olhar diretamente dentro de Minha boca e examiná-la. 


SIGNIFICADO 

Krsna apresentava-Se como uma criança inocente para aumentar 
o: êxtase transcendental da afeição materna. Como: se descreve‘ no 
Sastra: tadana-bhayán mithyoktir vatsalya-rasa-posika.:Isto signifi- 
ca; que, às. vezes, uma criancinha fala mentiras. Por exemplo, ela: 
pode ter roubado algo ou comido algo e todavia nega. que. o fez, 
Ordinariamente vemos isto no mundo material, mas em relação a 
Krsna a coisa é diferente; essas atividades destinam-se a dotar o de- 
voto com êxtase transcendental. Em Suas brincadeiras, a Suprema 
Personalidade de Deus, agindo como um mentiroso, acusava todos: 
os outros devotos de serem-mentirosos. Como se afirma no Srimad- 
Bhügavatam (10.12.11), krta-punya-puñjah: depois de muitos e muitos 
nascimentos em que presta servigo devocional, o devoto pode alcangar 
essa posição extática, As pessoas que acumularam os resultados de 
uma vasta quantidade de atividades piedosas podem alcançar a fase 
na qual se associam com Krsna e brincam com Ele, como simples 
companheiros. Ninguém deve considerar esse intercâmbio de serviço 
transcendental como acusações mentirosas. Ninguém jamais deve 
acusar esses devotos deiserem meninos comuns que falam mentiras, 
pois, através de grandes austeridades (tapasa brahmacaryena Samena 
ca damena ca), eles alcançaram essa fase na qual se associam com 
Krsna. 


VERSO 36 


qi fé dg a are: | 
AAA: HRA 


Jady.evam tarhi vyadeht- 
ty uktah sa bhagavân harih 
vyadattavyahataisvaryah 
krida-manuja-bâlakah 


Jadi—se; evam—é assim; tarhi—entáo; vyadehi—abre bem Tua 
boca (quero ver); ¿ti uktah—recebendo essa: ordem de mãe Yasoda; 
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sah—Ele; bhagavan—a Suprema Personalidade de Deus; harih—o 
Senhor Supremo; vyadatta—abriu Sua boca; avyahata-aisvaryah— 
sem minimizar quaisquer potências da opulência absoluta (aisvarya- 
syasamagrasya); krida— passatempos; manuja-bãlakah—exatamente 
como o filho de um ser humano. 


TRADUÇÃO 

Mãe Yasodaã desafiou Krsna: “Se não comeste terra, então abre 
bem Tua boca.” Ao receber esse desafio de Sua mãe, Krsna, o filho 
de Nanda Mahárája e Yasodã, para manifestar passatempos como 
uma criança humana, abriu Sua boca: Embora a Suprema Persona- 
lidade de Deus, Krsna, que é pleno de todas as opulências, não per- 
turbasse a afeição parental de Sua mãe, Sua opulência manifestou-se 
automaticamente, pois a opulência de Krsna jamais some em alguma 
etapa, senão que se manifesta no momento adequado. 


SIGNIFICADO 

Sem perturbar o êxtase da afeição de Sua mãe, Krsna abriu Sua 
boca e manifestou Suas próprias opulências naturais. Quando uma 
pessoa recebe muitas variedades de alimentos, mesmo que haja mil 
e uma variedades, mas se ela simplesmente gosta de Saka; espina- 
fre, ela prefere comer isto. Igualmente, embora Krsna fosse pleno 
de opulências, agora, por ordem de mãe Yasoda, Ele, tal qual uma 
criança humana, abriu bem Sua boca e não negligenciou o sentimento 
de afeição materna transcendental. 


VERSOS 37-39 
ama fran a da: 
ARTS, AAA, 113911 
A ad e Maa A 3l 
e EJEA] 


u RA az MIA- 
MU 
ae de fatia 
A ARA AFI 139 
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sã tatra dadrse visvam 

jagat sthasnu ca kham disah 
sadri-dvipübdhi-bhügolari 

sa-vàyv-agnindu-tarakam 


Jyotis-cakram jalam tejo 
nabhasván viyad eva:ca 
vaikarikanindriyani 
mano matra gunãs trayah 


etad vicitram saha-jiva-kála- 
svabhava-karmásaya-linga-bhedam 

sünos tanau viksya vidaritásye 
vrajarn sahatmânam avâpa Sankâm. 


sã--mãe Yasoda; tatra—dentro da boca bem aberta de Krsna; 
dadrse—viu; visvam—todo o Universo; jagat-—entidades móveis; 
sthüsnu—manutengüo de entidades inertes; ca—e; kham-—o céu; 
disah-—as direções; sa-adri—com as montanhas; dvipa-—ilhas; abdhi — 
e oceanos; þhū-golam—a: superficie da Terra; sa-vàyu—com o vento 
que. sopra; agnmi—fogo; indu—a Lua; tarakam—estrelas; jyotih- 
cakram—os sistemas planetários; jalam—água; tejah—luz; nabha- 
svün—-espago exterior; viyat—o- céu; eva—também; ca—e; vaikà- 
rikani—criagáo através da transformacáo do ahankara; indriyani— 
os sentidos; manah—mente; matrah—percepgáo sensorial; gunáh 
trayah—as três qualidades materiais (sattva, rajas e tamas); etat— 
tudo isso; vicitram—variedades; sala—juntamente com; Jiva-kàla— 
a duracáo de vida de todas as entidades vivas; svabhàva—instin- 
to natural; karma-asaya—ação resultante e desejo de gozo mate- 
rial; linga-bhedam— variedades de corpos de acordo com o desejo; 
sünoh tanau—no corpo de seu filho; víksya—vendo; vidarita-asye— 
dentro da boca bem aberta; vrajam—WVrndávana-dháma, a residén- 
cia de Nanda Mahàrája; saha-atmanam-—juntamente com ela própria; 
avapa—foi golpeada; sankam—com todas as dúvidas e espanto. 


TRADUÇÃO 
Quando por ordem de mãe Yasodã Krsna escancarou Sua boca, 
ela viu dentro de Sua boca todas as entidades móveis e inertes, o 
espaço exterior, e todas as direções, juntamente com as montanhas, 
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as ilhas, os oceanos, a superfície da Terra, o vento que sopra, o fogo, 
a Lua e as estrelas. Ela viu os sistemas planetários, a água, a luz, 
o ar, o céu, e a criação através da transformação do aharikâra. Ela 
também viu os sentidos, a mente, a percepção sensorial, e as três 
qualidades — bondade, paixão e ignorância. Ela viu o tempo desig- 
nado às entidades vivas, viu o instinto natural e as reações do karma, 
e viu os desejos e as diferentes variedades de corpos, móveis e inertes. 
Vendo todos esses aspectos da manifestação cósmica, juntamente 
com ela própria e Vrndávana-dhâma, ela ficou receosa e temerosa 
da natureza de seu filho. 


SIGNIFICADO 

Todas as manifestações cósmicas que existem nos elementos gros- 
seiros e sutis, bem como os meios capazes de agitá-las, as três gunas; 
a entidade viva; a criação; a manutenção; a aniquilação e tudo o 
que ocorre na energia externa do Senhor — tudo isso vem da Supre- 
ma Personalidade de Deus, Govinda. Tudo está dentro do controle 
da Suprema Personalidade de Deus. Isto também é confirmado no 
Bhagavad-gità (9.10). Mayadhyaksena prakrtih state sa-carâcaram: 
na natureza material (prakrti), tudo funciona sob Seu controle. Porque 
vém de Govinda, todas essas manifestagdes podiam ser visiveis dentro 
da boca de Govinda. Náo é de estranhar que máe Yasoda ficasse 
com medo devido à intensa afeição materna. Ela nào podia acredi- 
tar qùe essas coisas pudessem aparecer dentro da boca de seu filho. 
No entanto, ela as viu, e portanto ficou possuída de medo e espanto. 


VERSO 40 


fho oat caça Rea 
Ef arara aa afete: 
A AAA ARA 
RATA MAR 11011 


kim svapna etad uta devamayã 

kim vã madiyo bata buddhi-mohah 
atho amusyaiva mamarbhakasya 

yah kascanautpattika atma-yogah 
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kim-—se; svapnah—um sonho; etat—tudo isso; uta—ou de outro 
modo; deva-mayã-—uma manifestação ilusória da energia externa; 
kim vã--ou “ainda; madiyah—minha própria;  bata-—na: verdade; 
buddhi-mohah-—ilusào da inteligência; atho—de outro modo; amu- 
sya—desse; eva—na verdade; mama arbhakasya—de meu filho; yah— 


*o qual; kascana—algum; autpattikah—natural; átma-yogah—poder 


místico pessoal. 
TRADUÇÃO 
[Mãe Yasoda começou a argumentar consigo mesma:| Será isto 
um sonho, ou será uma criação ilusória da energia externa? Acaso 
isto manifestou-se através de minha própria inteligência, ou trata- 
se de algum poder místico do meu filho? 


SIGNIFICADO 

Ao ver essa maravilhosa manifestação dentro da-boca de seu filho, 
mãe Yagoda começou a perguntar a si mesma se tudo aquilo nào. 
era um sonho. Então considerou: '*Nào estou sonhando, porque 
meus olhos estão abertos. Na verdade, estou presenciando esses acon- 
tecimentos. Não estou dormindo, nem estou sonhando. Então, talvez 
isto seja uma ilusão criada por devamâyã. Mas isto também não é 
possível. Que interesse teriam os semideuses em mostrar-me isso? 
Sou uma mulher insignificante, sem nenhum laço com os semideu- 
ses. Por que eles se dariam ao trabalho de pór-me em devamáya? 
Aqui também, isto não é possível.” Então, mãe Yasodã considerou 
se a visão poderia dever-se à confusão: “Estou gozando de perfeita 
saúde; não estou doente. Por que deveria haver alguma confusão? 
Não é possível que meu cérebro tenha sofrido algum dano, pois, 
ao que parece, estou em plenas condições de utilizar o pensamento. 
Então, esta visão na certa deve-se a algum poder místico do meu 
filho, como foi predito por Gargamuni.” Assim, ela chegou à con- 
clusáo de que a visão devia-se exclusivamente às atividades de seu filho. 


VERSO 41 


afina amaA aea leli 
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atho yathavan na vitarka-gocaram 
ceto-manah-karma-vacobhir afijasa 

yad-üsrayam yena yatah pratiyate 
sudurvibhüvyam pranatüsmi tat-padam 


atho—-portanto, ela decidiu render-se ao Senhor Supremo; yarhã- 
vat-—tão perfeitamente como alguém pode perceber; na—não; vitarka- 
gocaram-—acima de todos os argumentos, razão e percepção sensorial; 
cetah-—pela consciência; manah—pela mente; karma—pelas ativida- 
des; vacobhih-—ou pelas palavras; arjasã-—juntando tudo isso, não 
podemos entendé-lo; yat-asrayam—sob cujo controle; yena—por 
quem; yatah—de quem; pratiyate—pode-se conceber somente que 
tudo emana dEle; su-durvibhâvyam-—além de nossa percepção senso- 
rial ou consciência; pranatã asmi—que eu me renda; tat-padam—a 
Seus pés de lótus. 


TRADUÇÃO 


Portanto, que eu me renda à Suprema Personalidade de Deus e 
ofereça minhas reverências a Ele, que está além da concepção da 
especulação humana, da mente, das atividades, palavras e argumen- 
tos; que é a causa da qual se origina esta manifestação cósmica; 
por quem todo o cosmo é mantido; e por quem podemos conceber 
a existência deste. Que eu simplesmente ofereça minhas reverências, 
pois ele está além de minha contemplação, especulação e medita- 
ção. Ele está além de todas as minhas atividades materiais. 


SIGNIFICADO 

Deve-se apenas tentar compreender quão grande é a Suprema Per- 
sonalidade de: Deus. Ninguém deve esforgar-se por entendé-1O, va- 
lendo-se de algum meio material, sutil ou grosseiro. Mãe Yasoda, 
sendo uma mulher simples, não podia descobrir a verdadeira causa 
da visão; portanto, por afeição materna, tudo o que ela fez foi ofe- 
recer reverências ao Senhor Supremo'para que Este protegesse seu 
filho. Então, só lhe restava oferecer reverências ao Senhor. Está dito: 
acintyãh khalu ye bhavã na tams tarkena yojayet (Mahabhãrata, 
Bhisma Parva 5.22). Ninguém deve tentar entender a causa supre- 
ma através de argumento ou raciocínio. Quando somos assediados 
por algum problema para © qual não podemos encontrar razão algu- 
ma, só nos resta como alternativa render-nos ao Senhor Supremo 
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e oferecer-Lhe nossas respeitosas reveréncias. Então; estaremos em 
posição segura. Este foi o meio que mãe. Yasodã também adotou 
neste caso. Tudo o que acontece tem como causa original a Suprema 
Personalidade de Deus (sarva-kãrana-kãranam). Quando não se pode 
determinar a causa imediata, só nos resta oferecermos nossas reve- 
rências aos pés de lótus do Senhor. Mãe Yasodã concluiu que as 
maravilhas que viu dentro da boca de seu filho deviam-se a Ele, em- 
bora não pudesse determinar claramente a causa. Portanto, quando 
nào pode determinar a causa do sofrimento, o devoto conclui: 


tat te 'nukampām susamīksamāno 
bhuñjana evatma-krtam vipakam 
hrd-vag-vapurbhir vidadhan namas te 
Jiveta yo mukti-pade sa daya-bhak 
(Bhag. 10.14.8) 


O devoto aceita que é devido aos seus próprios erros praticados no 
passado que a Suprema Personalidade de Deus faz com que ele passe 
por uma pequena quantidade de sofrimento. Assim, -ele oferece re- 
petidas reverências ao Senhor. Tal devoto chama-se mukti-pade sa 
daya-bhak;. ¡sto é, garante-se que ele se libertará deste mundo mate- 
rial. Como se afirma:no Bhagavad-gitã (2.14): 


matrá-sparsas tu kaunteya 
sitosna-sukha-duhkha-dah 
ágamápayino nityãs 
tams titiksasva bhárata 


Devemos saber que o sofrimento material devido-ao corpo material 
vaie vem. Logo, devemos tolerar o sofrimento econtinuar executando 
o dever que nos foi atribuído pelo nosso mestre espiritual. 


VERSO 42 
sé ama qto À gm 
Aaa a 


maa i: aeiia À 
EE 
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aham mamásau patir esa me suto 
vrajesvarasyakhila-vittapa sat 

'gopyas ca gopah saha-godhanas ca me 
yan-müyayettham kumatih sa me gatih 


àham-—minha existéncia (**sou algo"); mama— meu; asau—Nanda 
Maháraja; patfih—esposo; esah—este (Krsna); mesutah—é meu filho; 
vraja-isvarasya—do meu esposo, Nanda Maháràja; akhila-vitta-pa— 
sou possuidora de ilimitada opuléncia' e riqueza; safí—porque sou 
sua esposa; gopyah ca—e todas as donzelás dos vaqueiros; gopah— 
todos os vaquéiros (sào meus subordinados); saha-godhanüh ca— 
com as vacas e bezerros; me—meus; yat-máyaya—todas essas coisas 
mencionadas por mim são, em última análise, dadas pela misericór- 
dia do Supremo; ittham—assim; kumatih-—estou pensando que-são 
posses minhas; sah me gatih—portanto, Ele é meu único refúgio 
(sou um simples instrumento). 


TRADUÇÃO 


É pela influência de maya, a energia do Senhor Supremo, que 
estou pensando que Nanda Mahárája é meu esposo, que Krsna é 
meu filho, e porque sou a rainha de Nanda Mahárája, toda a rique- 
za sob a forma de vacas e bezerros está em meu poder e todos os 
vaqueiros e suas esposas são meus súditos. Na verdade, também sou 
eternamente subordinada ao Senhor Supremo. Ele é meu refúgio 
último. 

SIGNIFICADO 

Seguindo os passos de mãe Yasoda, todos devem adotar esta men- 
talidade de renúncia. Toda riqueza, opulência ou o que quer que 
possuamos não pertencem a nós, mas à Suprema Personalidade de 
Deus, que é o refúgio último de todos e definitivamente o proprietário 
de tudo. Como o próprio Senhor afirma no Bhagavad-gitã (5.29): 


bhoktarara yajna-tapasam 
sarva-loka-mahesvaram 

suhrdam sarva-bhútanám 
jñatva mám sântim rechati 


“Os sábios, conhecendo-Me como o objetivo último de todos os sa- 
crifícios e austeridades, o Senhor Supremo de todos os planetas e 
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semideuses e o benfeitor e benquerente de todas as entidades vivas, 
aliviam-se das dores e misérias materiais.”” 

Não devemos ter orgulho de nossas posses. Como mãe Yasodaã 
expressa aqui: ““Não sou proprietária de nada; não sou a opulenta 
esposa de Nanda Mahárája. A propriedade, as posses, as vacas e 
bezerros eos súditos, tais como as gopis e os vaqueiros, foram todos 
dados a mim.” Todos devem deixar de pensar em termos de **minhas. 
posses, meu filho e meu esposo” (janasya moho "yam aharn mameti). 
A. não ser ao Senhor Supremo, nada pertence a ninguém. É somente 
devido à ilusão que pensamos; Eu existo” ou ““Tudo me perten- 
ce”, Assim, mãe Yasodã rendeu-se por completo ao Senhor Supremo. 
Naquele momento, ela sentia-se assaz desapontada, pensando: “Os 
esforços que empreendo para proteger meu filho através da caridade 
e de outras atividades auspiciosas são inúteis. O Senhor Supremo. 
deu-me muitas coisas, mas a menos que Ele Se encarregue de tudo, 
proteção alguma funcionará. Portanto, em última análise, devo buscar 
refúgio na Suprema Personalidade de Deus.”” Como afirma Prahlada 
Mahãrája (Bhãg. 7.9.19), bálasya.neha Saranam pitarau nrsimha: 
no final das contas, o pai e a mãe não podem tomar conta de seus 
filhos. Ato grha-ksetra-sutapta-vittair janasya moho, 'yam aha 
mameti (Bhãg. 5.5.8). Nossa terra, lar, riqueza e todas as nossas 
posses pertencem à Suprema Personalidade de Deus, embora pense- 
mos: “Sou isto” e “Estes objetos são meus.” 


VERSO 43 


sei Afaste a dem: | 
Era i A y 
JO AATA ARR 118311 
ittham vidita-tattvayam 
gopikayam sa isvarah 
vaisnavim vyatanon mãyam 
putra-snehamayim vibhuh 


ittham—dessa maneira; vidita-tattvayam—quando ela entendeu 
filosoficamente toda a verdade; gopikayam—a máe Yasoda; sah— 
o Senhor Supremo; isvarah—o controlador supremo; vaisnayim— 
visnumaya, ou yogamaya; vyatanot—expandiu; máyam—yogamaya; 
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putra-sneha-mayim—muito apegada devido à afeição materna pelo 
seu filho; vibhuh—o Senhor Supremo. 


TRADUÇÃO 
Mãe Yasoda, por graça do Senhor, pôde entender a verdade inso- 
fismável. Mas foi então que o mestre supremo, por influência da 
potência interna, yogamãyã, novamente inspirou-a a ficar absorta 
em intensa afeição maternal pelo seu filho. 


SIGNIFICADO 

Embora em dado momento mãe Yasodã compreendesse toda a 
filosofia da vida, logo em seguida ela ficou dominada pela afeição 
a seu filho, por influência de yogamãyã. A menos que ela cuidasse 
de seu filho Krsna, pensou ela, como Ele iria proteger-Se? Ela não 
podia pensar de outro modo, e assim esqueceu-se de todas as suas 
especulações filosóficas. Srila Visvanátha Cakravarti Thākura descre- 
ve que este esquecimento é inspirado pela influéncia de yogamayá 
(mohana-sâdharmyân mayam). Os materialistas deixam-se cativar 
por mahámaáya, ao passo que os devotos, por arranjo da energia es- 
piritual, sáo cativados por yogamaya. 


VERSO 44 


gm ode 


sadyo nasta-smrtir gopi 
saropyaroham ütmajam 

pravrddha-sneha-kalila- 
hrdayasid yatha pura 


sadyah—depois de todas essas especulacóes filosóficas, mãe Yaso- 
dá rendeu-se plenamente à Suprema Personalidade de Deus; nasta- 
smrtih—tendo afastado da memória a visão da forma universal dentro 
da boca de Krsna; gopi-—-mãe Yasoda; sã-—ela; ãropya—sentando; 
üroham—no ; ütmajam—seu filho; pravrddha—aumentada; 
sneha—com afeicáo; kalila—sensibilizada; hrdaya—o ámago de seu 
coração; asit—voltou a assumir; yathã purã-—a mesma posição an- 
terior. 
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TRADUÇÃO 
Imediatamente esquecendo-se da ilusão criada por yogamãyã, se- 
gundo a qual Krsna mostrara a forma universal dentro de Sua boca, 
mãe Yasodã colocou seu filho no colo como antes, sentindo que 
em seu coração crescia a afeição por seu filho transcendental. 


SIGNIFICADO 

Tal qual um sonho, mãe Yasodã considerava a visão da forma. 
universal dentro da boca de Krsna como um arranjo de yogamãyã. 
Assim como alguém esquece todo o seu'sonho, mãe Yasoda imedia- 
tamente esqueceu todo o incidente: À medida que seu natural senti- 
mento de afeição aumentava, ela decidiu consigo mesma: “Agora, 
esqueçamos este incidente. Não me importo. Eis meu filho, a quem 
vou beijar.” 


VERSO 45 


ais aaa qme: 1 
SARA TASA SI 


trayyã copanisadbhis ca 
sünkhya-yogai$ ca satvataih 

upagiyamüna-mühütmyar 
harim samanyatatmajam 


trayyü—estudando os trés Vedas (Sama, Yajur e Atharva); ca— 
também; upanisadbhih ca—e estudando o conhecimento védico con- 
tido nos Upanisads; sankhya-yogaih—lendo a literatura de sáñkhya- 
yoga; ca—e; satvataih—através dos grandes sábios e devotos, ou 
lendo o Vaisnava-tantra, os. Pancarátras; upaglyamana-máhútmyam— 
cujas glórias são adoradas (através de todos esses textos védicos); 
harim—a Suprema Personalidade de Deus; sü—ela; amanyata—con- 
siderou (comum); Ztmajam--como seu próprio filho. 


TRADUÇÃO. 

As glórias da Suprema Personalidade de Deus são estudadas através 
dos três Vedas, dos Upanisads, da literatura de sânkhya-yoga, e de 
outros textos vaisnavas, no entanto, mãe Yasodã considerava essa 
Pessoa Suprema seu filho comum. 
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SIGNIFICADO 

Como a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, afirma no Bha- 
gavad-gitã (15.15), o propósito de alguém estudar os Vedas é enten- 
dé-IO (vedais ca sarvair aham eva vedyah). Sri Caitanya Mahaprabhu 
explicou a Sanatana Gosvâmi que há três objetivos nos Vedas. Um 
é entendermos nossa relação com Krsna (sambandha); outro é agirmos 
de acordo com essa relação (abhidheya); è o terceiro é alcançarmos 
a meta última (prayojana). A: palavra prayojana significa *necessi- 
dades”, e a necessidade última é explicada por Sri Caitanya Mahã- 
prabhu. Premã pum-artho mahãn: a maior necessidade do ser humano 
é desenvolver amor pela Suprema Personalidade de Deus. Aqui, 
vemos que mãe Yasodã executa a atividade mais elevada, pois está 
absorta em completo amor por Krsna. 

No começo, o propósito védico é buscado mediante três processos 
(trayi) — através de karma-kânda, jnâna-kanda e upasana-kânda. 
Quando alguém atinge completamente a perfeita fase de upâsanã- 
kânda, ele passa a adorar Narãyana, ou o Senhor Visnu. Quando 
Parvati perguntou ao Senhor Mahadeva, Senhor Siva, qual era o 
melhor método de upasanã, ou adoração, o Senhor Siva respondeu: 
aràdhanünàm sarvesam visnor áràdhanam param. Visnü-pàsanà, ou 
visnv-árüdhana, adoracáo ao Senhor Visnu, é a fase máxima de per- 
feição, como foi compreendido por Devaki. Mas aqui, mãe Yasodã 
não realiza upâsanã, pois ela desenvolveu transcendental amor extá- 
tico por Krsna. Logo, ela está situada em, posição melhor do que a 
de Devaki. Para mostrar isto, Srila Vyásadeva enuncia este verso: 
trayyà copanisadbhih, etc. 

Ao ingressar nos estudos dos Vedas para obter vidya, conhecimento, 
o ser humano começa a participar da civilização humana. Então, 
continuando seu avanço, ele passa a estudar os Upanisads e obtém 
brahma-jrâna, compreensão impessoal acerca da Verdade Absoluta; 
dai, segue avançando, até sankhya-yoga, para entender o controla- 
dor supremo, que é mencionado no Bhagavad-gitã (param brahma 
param dhâma pavitram paramam bhavân/ purusam sasvatam). 
Quando alguém entende que purusa, o controlador supremo, é Para- 
mátma, ele está ocupado no método de yoga (dhyanavasthita-tad-gatena 
manasa pasyanti yam yoginah), Mas máe Yasodá superou todas 
essas etapas. Ela chegou à plataforma na qual ama a Krsna como 
seu querido filho, e portanto ela é aceita como estando na fase má- 
xima de compreensão espiritual. A Verdade Absoluta é compreendida 
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em três aspectos (brahmeti paramâtmeti bhagavan iti Sabdyate), 
mas tamanho é seu-êxtase que ela não se importa-em entender o 
que é Brahman, o que é Paramãtmã ou o que é Bhagavan. Bhaga- 
vân desceu pessoalmente para tornar-Se seu amado filho. Portanto, 
nada pode comparar-se à boa fortuna de mãe Yasoda, como declara 


Sri Caitanya Mahaprabhu (ramya kacid upasana vrajavadhü-varge- -. 


na ya kalpita), A Verdade Absoluta, a Suprema Personalidade de 
Deus, pode ser compreendida em diferentes etapas. Como o Senhor 
diz no Bhagavad-gitã (4.11); 


ye yatha mam prapadyante 
tams tathaiva bhajámy aham 

mama vartmanuvartante 
manusyah pârtha sarvasah 


“De acordo com o grau de rendição a Mim, Eu recompenso a alguém. 
na mesma intensidade. Sob todos os aspectos, todos seguem o cami- 
nho traçado por Mim, ó filho de Prtha.”” Talvez alguém seja karmi, 
jhàni, yogi ou então bhakta ou prema-bhakta. Mas a última etapa 
de compreensão é prema-bhakti, como de fato foi demonstrado, por. 
mãe Yasoda. 


VERSO 46 
ana 
ara Panda AMA ÃO CA MEIGA | 
STIR ET TROS a RS IG 





nandah kim akarod brahman 
Sreya evam mahodayam 

Jasoda ca maha-bhaga 
papau yasyah stanam harih 


sriraja uvaca—Maharaja Pariksit continuou perguntando (a Suka- 
deya Gosvami); nandah—Maharája Nanda; kim—que; akarot—rea- 
lizou; brahman—ó brahmana erudito; sreyah—atividades auspiciosas, 
tais como a realização de penitências e austeridades; evam—como 
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manifestas por ele; maha-udayam-—através das quais alcancaram 
a perfeigao máxima; yasoda—máe Yasoda; ca—também; mahã- 
bhagá—muito afortunada; papau—bebeu; yasyah—de quem; sía- 
nam-—o leite do seio; harih—a Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Tendo ouvido sobre a grande fortuna de mãe Yasodá, Pariksit 
Mahárája perguntou a Sukadeva Gosvâmi: Ó brahmana erudito, a 
Suprema Personalidade de Deus mamou o leite do seio de mãe Yaso- 
da. Que atividades auspiciosas ela e Nanda Mahárája realizaram 
no passado a ponto de alcançarem essa perfeição em amor extático? 


SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gitã (7.16): catur-vidhã bhajante 
máârn' janãh sukrtino “rjuna: Sem sukrti, ou atividades piedosas, 
ninguém pode ficar ao abrigo da Suprema Personalidade de Deus. 
Quatro classes de homens piedosos (ârto jijriasur arthürthi jfiáni ca) 
aproximam-se do Senhor, mas aqui vemos que Nanda: Mahárája e 
Yasoda suplantaram todos eles. Portanto, foi muito natural que 
Pariksit Mahãrãja perguntasse: “Que espécie de atividades piedosas 
eles realizaram em suas vidas passadas, dando-lhes a oportunidade 
de alcançar esta fase de perfeição?” Evidentemente, Nanda Mahã- 
raja e Yasodá são aceitos como o pai e a mãe de Krsna, no entan- 
to, mãe Yasodã era mais afortunada do que Nanda Maharaja, o 
pai de Krsna, porque Nanda Maharaja às vezes tinha de afastar-se 
de Krsna, ao passo que Yasoda, a mãe de Krsna, não se separava 
de Krsna em momento algum. Desde a lactância de Krsna até Sua 
infância, e de Sua infância à Sua juventude, mãe Yasoda vivia na 
companhia de Krsna. Mesmo quando estava crescido, Krsna costu- 
mava ir a Vrndávana e-sentar-Se-no colo de máe Yasodá. Logo, 
nada podia comparar-se à fortuna de mãe Yasodà, e foi bastante 
natural Pariksit Maharaja interessar=se em saber por que yasoda ca 
maha-bhaga. 


VERSO 47 
fit areais | 
MAA AA AAA 112911 
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pitarau nanvavindetam 
krsnodarürbhakehitam 

gayanty adyapi kavayo 
yal loka-Samalapaham 


pitarau—os verdadeiros pai e mãe de Krsna; na—não; anvavinde- 
tâm--desfrutaram de; krsna--de Krsna; udara—sublimes; arbhaka- 
Thitam-—os passatempos que Ele realizou na infância; gayanti— 
glorificam; adya api-—-mesmo hoje em' dia; kavayah--grandiosos 
sábios e pessoas santas; yat—isto é; loka-Samala-apaham—ouvindo 
Os quais a contaminação de todo o mundo material é aniquilada. 


TRADUÇÃO 

Embora Krsna estivesse tão satisfeito com Vasudeva e Devaki 
que desceu como filho deles, eles não puderam desfrutar dos magni- 
ficos passatempos infantis de Krsna, que sáo táo imponentes que 
basta alguém cantar sobre eles para que extermine a contaminação 
do mundo material. Nanda Mahárája e Yasoda, entretanto, desfru- 
taram plenamente destes passatempos, e portanto eles sempre estáo 
em melhor situação do que Vasudeva e Devaki. 


SIGNIFICADO 

Krsna realmente nasceu 'do ventre de Devaki, mas logo após Seu 
nascimento, Ele foi transferido para'a casa de mãe Yasoda. Deva- 
ki nem mesmo teve a oportunidade de que Krsna mamasse seu seio: 
Portanto, Pariksit Maharaja estava atónito. Como máe Yasoda e 
Nanda Maháraja tornaram-se táo'afortunados a ponto de desfruta- 
rem completamente dos. passatempos infantis de Krsna, que ainda 
são: glorificados por pessoas santas? Que atos eles realizaram no 
passado através dos quais se elevaram à essa posição magnífica? 


VERSO 48 

dp SS 
Fut auto atom arm ae 
ESA AAA AURA E NCN 
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Sri-Suka uvaca 
drono vasünám pravaro 
dharayà bhàryayà saha 
karisyamána adesan 
brahmanas tam uvãca ha 


sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; dronah—chamado 
Drona; vasiinâm-—dos oito Vasus (uma classe de semideus); prava- 
rah—que era o melhor; dharayá-com Dhara; bhüryayü—sua espo- 
sa; saha—com; karisyamánah—só para executar; adesan—as ordens; 
brahmanah—do Senhor Brahma; tam—a ele; uvaca—disse; ha— 
no passado. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvámi disse: Para seguir as ordens do Senhor Brah- 
má, Drona, o melhor dos Vasus, juntamente com sua esposa, Dha- 
rã, dirigiu ao Senhor Brahma as seguintes palavras. 


SIGNIFICADO 
¡Como se afirma no Brahma-samhita (5:37): 


ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhis 
tâbhir ya eva nija-rapataya kalabhih 
goloka eva nivasaty akhilatma-bhüto 
govindam âdi-purusar tam aham bhajâmi 


Ao descer em qualquer parte, Krsna vem acompanhado de Seus as- 
sociados pessoais. Esses associados não são seres vivos comuns. Os 
passatempos de Krsria são eternos, e ao descer, Ele vem com Seus 
associados: Logo; Nanda'é mãe Yasoda são os eternos pai e mãe de 
Kisna- Isto significa que, sempre que Krsna desce, Nanda e Yaso- 
da; bem como Vasudeva e Devaki, também descem como o pai e a 
mãe do Senhor: Suas personalidades são expansões do corpo pessoal 
de Krsna; eles não são seres vivos comuns. Maharája Pariksit sabia 
disso, mas desejava ardentemente que Sukadeva Gosvâmi lhe dissesse 
se, através de sâdhana-siddhi, era possível que um ser humano comum 
chegasse a essa etapa. Existem duas classes de perfeição — nitya- 
siddhi é sadhana-siddhi. Nitya-siddha é aquele que é eternamente 
associado de Krsna, óu seja, uma expansão do corpo pessoal de 
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Krsna, ao passo que o sadhana-siddha é um ser humano comum 
que, executando atividades piedosas e seguindo os princípios regula- 
dores ensinados no serviço devocional, também chega àquela etapa. 
Logo, através de sua pergunta, Mahãraãja Pariksit queria saber se 
um ser humano comum pode alcançar a posição de mãe Yasoda e 
Nanda Mahárája. Sukadeva Gosvâmi respondeu a esta pergunta 
da seguinte maneira. 


VERSO 49 


WT MEIRA A aa mt 
AAA AA A IS 


Jütayor nau mahüdeve 
bhuvi visvesvare harau 

bhaktih syat parama loke 
yayañjo durgatim taret 


Jàtayoh—depois que nós dois tivermos nascido; nau—esposo e 
esposa, Drona e Dharà; mahádeve—na Pessoa Suprema, a Suprema 
Personalidade de Deus; bhuvi—na Terra; visva-isvare—no mestre de 
todos os sistemas planetários; harau-—no Senhor Supremo; bhaktih — 
serviço devocional; syat—espalhar-se-á; paramá—a meta última da 
vida; loke—no mundo; yaya—pelo qual; añjah—mui facilmente; 
durgatim-—vida miserável; taret—alguém possa evitar e liberte-se. 


TRADUCAO 

Drona e Dharà disseram: Por favor, permite-nos nascer no plane- 
ta Terra para que, após nosso aparecimento, o Senhor Supremo, a 
Personalidade de Deus, o controlador supremo e mestre de todos 
os planetas, também apareça e espalhe o serviço devocional, a meta 
última da vida, e então aqueles que nasceram neste mundo material 
possam mui facilmente. libertar-se da miserável condição da vida 
material, aceitando esse serviço devocional. 


SIGNIFICADO 
Esta afirmação de Drona deixa bem claro que Drona e Dharã são 
os eternos pai e máe de Krsna. Sempre que é necessário Krsna apa- 
recer, Drona e Dharã vêm primeiro, e depois Krsna aparece. No 
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Bhagavad-gitã, Krsna diz que Seu nascimento não é comum (janma 
karma ca me divyam). 


ajo "pi sann avyayâtmã 
bhútanam isvaro 'pi san 

prakrtim svam adhisthaya 
sambhavamy atma-máyayd 


“Embora Eu seja não-nascido e Meu corpo transcendental jamais 
se deteriore, e embora Eu seja o Senhor de todos os seres sencientes, 
mesmo assim, em todo milênio Eu apareço sob Minha transcenden- 
tal forma original.” (Bg. 4.6) Antes de Krsna aparecer, Drona e€ 
Dhara vém para tornarem-se Seu pai e Sua máe. Sáo eles que apare- 
cem como Nanda Maharaja e sua esposa, Yasoda. Em outras pala- 
vras, nào é possível que um ser vivo sadhana-siddha torne-se:o pai 
Qu a mãe de Krsnay pois o pai e a màe de Krsna já estão designa- 
dos. Porém, seguindo os princípios apresentados por Nanda Maha- 
rája e Yasoda e seus associados, os habitantes de Vrndavana, os 
seres vivos comuns podem alcançar a mesma afeição que Nanda e 
Yasoda sentiam. 

Quando foram'solicitados a gerarem filhos, Drona e Dharà opta- 
ram por vir a este mundo para terem como: seu filho Krsna, a Su- 
prema: Personalidade de Deus. O aparecimento de Krsna significa 
paritranaya sadhanam vinasaya:ca duskrtam — os devotos'são pro- 
tegidos, eos canalhas são aniquilados. Sempre que vem, Krsna dis- 
tribui a meta máxima da vida, o serviço devocional. Como Caitanya 
Mahàprabhu, Ele aparece com o mesmo propósito porque quem: 
não se estabelece em serviço devocional não pode libertar-se das 
misérias existentes no mundo material (duhkhalayam asasvatam), 
onde os seres vivos lutam pela existência. No Bhagavad-gitã (15.7), 
o Senhor diz: 


mamaivâmso jiva-loke 
jiva-bhütah sanatanah 

manah sasthanindriyani 
prakrti-sthâni karsati 


**As entidades vivas neste-mundo condicionado são Minhas eternas 
partes fragmentárias. Por forçada vida condicionada, elas, munidas 
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dos seis sentidos, entre os quais se inclui a mente, empreendem árdua 
luta.” As entidades vivas estão lutando para tornarem-se felizes, 
mas enquanto não adotarem o culto de bhakti, sua felicidade não 
será possível. Krsna diz claramente: 


asraddadhünüh purusà 
dharmasyásya parantapa 

aprapya mám nivartante 
mrtyu-sarhsãra-vartmani 


“Aqueles que não têm: fé no caminho do serviço devocional não: 
podem alcançar-Me, é subjugador dos inimigos, senão que voltam 
asubmeter-se a nascimento e morte neste mundo material.” (Bg. 9.3) 

Os tolos não sabem quão arriscada é a. vida daqueles que nào 
seguem as instruções de Krsna. O movimento da consciência de 
Krsna, portanto, foi introduzido para-que, praticando consciência 
de Krsna, a pessoa possa evitar de arriscar sua vida nesta existência 
material. Não se trata: de aceitar ou não aceitar-a consciência-de 
Krsna. Isto não é opcional; é compulsório. Se não adotarmos a cons- 
ciência de Krsna, arriscaremos muito nossas vidas. Tudo é explica- 
do no Bhagavad-gitã. Por conseguinte, para alguém aprender como 
livrar-se da miserável. condição da existência material, deve primei- 
ro estudar o Bhagavad-gita-Como Ele É. Então, após entender o 
Bhagavad-gitã, ele pode proceder rumo-ao.Srimad:Bhagavatam, e 
se continuar avançando, pode estudar o-Caitanya-caritâmrta. Por- 
tanto; estamos apresentando a todo o mundo esses livros inestimáveis, 
para que as pessoas possam estudá-los e serem felizes, conseguindo 
livrar-se da miserável vida condicionada, 


VERSO 50 


AÑADA AAA ANUN | 
AENA AAA lol 
astv ity uktah sa bhagavàn 

vraje drono mahà-yasah 
Jajfie nanda iti khyãto 
yasodà sa dharabhavat 
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astu—quando Brahma concordou: “Sim, está bem”; itiuktah—= 
sendo assim ordenádo por ele; sah—ele (Drona); bhagavan—eter- 
'námente o pai de Krsna (o pai de Bhagavan também é Bhagavan); 
vraje—em Vrajabhúmi, Vrndavana; dronah—Drona, o poderosíssimo 
Vasu; maha-yasah—o famosissimo transcendentalista; jajñe—apare- 
ceu; nandah—como Nanda Maharaja; ¡ti—assim; khyatah—é céle- 
'bre; yasodá—como máe Yasoda; igi dhárá—a mesma Dhara; 
cnc aci pam 





TRADUÇÃO 
Quando Brahma disse: **Sim, que assim o seja””,. o. a fottunadistimo 
Drona, que era igual a Bhagaván, apareceu em Vrajapura, Vrndavana, 
como o famosíssimo Nanda Mahárája, e sua esposa, Dharã, apare- 
ceu como mãe Yasoda. 


SIGNIFICADO 


Porque sempre que aparece nesta Terra, Krsna age como se pre- 
cisasse de um: pai e de uma mãe, Drona e Dhará, Seus pai e mãe 
eternos, apareceram na Terra antes de Krsna como Nanda Maharaja 
e Yasoda. Em contraste com Sutapã e Prsnigarbha, eles não sesubme- 
teram a rigorosas penitências e austeridades para conseguirem tornar- 
se'o pai e a'máe de Krsna. Esta é a diferença entre o nitya-siddha 
e o sadhana-siddha. 


VERSO 51 


a aaa giga SAMA 
AAA i aa l 


tato bhaktir bhagavati 
putri-bhúte janárdane 

dampatyor nitaram asid 
gopa-gopisu bhãrata 


tatah—em seguida; bhaktih: bhagavati—o culto de bhakti, servi- 
ço devocional à Suprema: Personalidade de Deus; putrí-bhúte—no 
Senhor, que aparecera como filho-de máe Yasoda; janardane—no 
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Senhor Krsna; dam-patyoh—do esposo e da esposa; nitaram-—conti- 
nuamente; asit—havia; gopa-gopisu—todos os habitantes de Vrndà- 
vana, os gopas e as gopis, associando-se com Nanda Maharaja e 
Yasoda e seguindo-lhes os passos; bharata—ó Maharaja Pariksit. 





TRADUCAO 

Em seguida, ó Mahárája Pariksit, melhor dos Bháratas, quando 
a Suprema Personalidade de Deus tornou-Se filho de Nanda Mahá- 
rāja e Yaśodā, eles sentiam contínuo e inabalável amor devocional 
em afeição parental. E na companhia deles, todos os outros habitan- 
tes de Vrndāvana, os gopas e as gopis, desenvolveram o cultivo de 
krsna-bhakti: 

SIGNIFICADO 

Embora quando a Suprema Personalidade: de Deus roubava. a 
manteiga, coalhada e leite dos gopas e gopis vizinhos esta imper- 
tinência desse a impressão de que era perturbadora, de fato era 
uma troca de afeto no êxtase do serviço devocional. Quanto mais 
os gopas e as gopis se relacionavam com o Senhor, tanto mais seu 
serviço devocional aumentava. Às vezes, podemos ver que um devoto 
está em aparente dificuldade por estar ocupado no serviço devocio- 
nal, mas o fato é bem diferente. Quando um devoto sofre por amor 
a Krsna, este sofrimento é prazer transcendental. Para quem não é 
devoto, isto não pode ser entendido. Quando: Krsna manifestou 
Seus passatempos infantis, não apenas Nanda Maharája e Yasoda 
intensificaram sua afeição devocional, mas aqueles que viviam na 
companhia deles também aumentaram seu serviço devocional. Em 
outras palavras, as pessoas que seguem as atividades que são exe- 
cutadas em Vrndávana também desenvolverão serviço devocional 
em perfeição máxima. 


VERSO 52 


SU ARM AR ed md mof: d 
AA eph qup rf oen IRI 


krsno brahmana ádesam 
satyam kartum vraje vibhuh 

saha-ramo vasams cakre 
tesam pritim sva-lilaya 


Verso 52] O Senhor Krsna mostra a forma universal 487 


krsnah—a Personalidade Suprema, Krsna; brahmanah-—do Senhor 
Brahmã; adesam—a ordem; satyam—veraz; kartum—para fazer; 
vraje—em Vrajabhúmi, Vrndávana; vibhuh—o poderoso supremo; 
saha-ramah—juntamente com Balaráma; vasan—residindo; cakre— 
aumentava; tesam—de todos os habitantes de Vrndàvana; pritim—o 
prazer; sva-līlayā—com Seus passatempos transcendentais. 


TRADUÇÃO 
Assim, a Personalidade Suprema, Krsna, juntamente com Bala- 
rāma, viveu em Vrajabhúmi, Vrndávana, só para corroborar as 
bênçãos de Brahmã. Manifestando diferentes passatempos em Sua 
infância, Ele aumentava o prazer transcendental de Nanda e dos 
outros habitantes de Vrndávana. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo 
Canto, Oitavo. Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitulado “O 


Senhor Krsna mostra a forma universal dentro de Sua boca”. 








CAPÍTULO NOVE 


Mãe Yasoda amarra o Senhor Krsa 


Enquanto permitía que Krsna bebesse o leite de seu seio, mãe 
Yasoda viu-se forçada a parar porque viu a leiteira fervendo e trans- 
bordando sobre o fogão. Como as criadas estavam ocupadas em 
outros afazeres, ela parou de dar seu seio para Krsna mamar e ime- 
diatamente foi cuidar da leiteira que transbordava. Krsna ficou muito 
irado devido ao comportamento de Sua máe-e planejou um meio 
de quebrar os potes de iogurte. Porque Ele criou esta perturbação, 
mãe Yasodã decidiu amarrá-lO. Estes incidentes são descritos neste 
capítulo. s 

Certo dia, estando as criadas ocupadas em outra tarefa, mãe Yaśo- 
da pessoalmente batia o iogurte para fazer manteiga, e enquanto isto 
Krsna veio e pediu-lhe que O deixasse mamar. É claro que mãe Yaso- 
dā imediatamente concordou com: Ele, mas então ela viu que, sobre 
o fogáo, o leite quente estava transbordando e por isso ela logo parou 
de dar seu seio para Krsna mamar e foi tentar impedir que o leite 
transbordasse no fogão. Krsna, entretanto, tendo sido interrompido 
em Sua atividade de mamar, ficou muito irado. Ele pegou um pedaço 
de pedra, quebrou o pote onde se batia manteiga e entrou em um 
quarto, onde começou a comer a manteiga recém-batida. Quando 
máe Yasoda, após cuidar do leite que transbordava, regressou e viu 
o pote quebrado, ela pôde entender que isto era obra de Krsna, e 
portanto foi procurá-lO. Ao entrar no quarto, ela viu Krsna em pé 
sobre o ulükhala, um grande pilão para moer especiarias. Tendo 
virado o pilão de cabeça para baixo, Ele estava roubando a mantei- 
ga pendurada em um balanço e distribuia a manteiga aos macacos. 
Logo que viu Sua mãe chegando, Krsna comecou a correr, e mãe 
Yasoda passou a segui-lO. Após percorrer alguma distância, mãe 
Yasoda conseguiu agarrar Krsna, que, devido à Sua ofensa, estava 
chorando. Mãe Yasodã, evidentemente, ameagou punir Krsna se 
Ele voltasse a agir daquela maneira, e resolveu amarrá-lO com uma 
corda. Infelizmente, quando chegava a hora de dar o nó na corda, 
no comprimento da corda com a qual ela queria amarrá-IO faltava 
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uma distância igual à largura de dois dedos, Quando ela encompridou 
a corda, adicionando outra corda, também viu que faltavam dois 
dedos. Vezes e mais vezes ela tentava, e vezes e mais vezes obser- 
vava que à corda faltava a distância igual à largura de dois dedos. 
Com isto, ela ficou muito cansada, e Krsna, vendo Sua afetuosa 
mãe tão cansada, consentiu em ser amarrado. Então, sentindo com- 
paixão, Ele não lhe mostrou Sua potência ilimitada. Depois que mãe 
Yasodã amarrou Krsna e ocupou-se em outros afazeres domésticos, 
Krsna notou'a presença de duas árvores yamala-arjuna, que na ver- 
dade eram Nalakúvara e Manigriva, dois filhos de.Kuvera aos quais 
Nárada Muni condenara a tornarem-se árvores. Krsna, por Sua mi- 
sericórdia, então começou a dirigir-Se para as árvores, a fim de que 
o desejo de Nárada Muni se realizasse, 


VERSOS 1-2 


ga SAT 
ma aa aa ens d 
mata fie web ef t ld 
ast ata. sient ERA Al 
¿ARA an ret area UR 


Sri-Suka uvdca 
ekadà grha-dàsisu 
yasodà nanda-gehini 
karmüntara-niyuktàsu 
nirmamantha svayam dadhi 


âni yâniha gitâni 
tad-bãla-caritâni ca 

dadhi-nirmanthane kale 
Smaranti tâny agáyata 


Srisukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; ekada—certo dia; 
grhadasisu—quando todas as criadas da casa' estavam ocupadas 
em outras tarefas; yasoda--mãe Yasoda; nanda-gehint—a rainha 
de-Nanda'Maharaja; karma-antara-—em outros afazeres domésticos; 
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niyuktüsu—estando ocupadas; nirmamantha—batia; svayam-—pes- 
soalmente; dadhi—o iogurte; yâni—tudo isso; yani—isso; iha—a 
este respeito; gitâni--canções; tat-bala-caritâni--nas quais as ativida- 
des do seu próprio filho eram apresentadas; ca—e; dadhi-nirmantha- 
ne-—enquanto batia o iogurte; kale-—naquele momento; smaranti— 
lembrando-se; tâni-—de todas elas (sob a forma de canções); agaya- 
ta—recitava. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeya Gosvâmi prosseguiu: Certo dia, quando viu que 
todas as criadas estavam ocupadas em outras tarefas domésticas, mãe 
Yasoda pessoalmente começou a bater o iogurte. Enquanto batia, 
ela lembrava-se das atividades infantis de Krsna, e ao seu próprio 
modo compunha canções e deliciava-se em declamar para si mesma 
todas aquelas atividades. 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanátha Cakravarti Thákura, citando o Vaisnava-tosaní 
de Srila Sanátana Gosvámi, diz que o episódio no qual Krsna quebra 
o pote de iogurte e é amarrado por mãe Yasoda aconteceu no dia 
de Dipavali, ou Dipa-málikã. Mesmo na Índia de hoje, este festival 
costuma ser celebrado mui exuberantemente no mês de kártika, com 
fogos de artifício e luzes, em especial em Bombaim. Deve-se enten- 
der que, entre todas as vacas de Nanda Mahãrája, muitas das vacas 
de mãe Yasodã comiam apenas gramas tão deliciosas que asgramas 
automaticamente davam sabor ao leite. Mãe Yasoda queria pegar 
o leite dessas vacas, transformá-lo em iogurte e pessoalmente batê- 
lo até tornar-se manteiga, pois pensava que-essa criança Krsna ia 
às casas dos gopas e gopis vizinhos para-roubar manteiga porque 
não gostava do leite e do iogurte preparados da maneira habitual. 

Enquanto batia a manteiga, mãe Yasodã declamava as atividades 
infantis de Krsna. Antigamente, era costume que, se alguém queria 
sempre lembrar-se de algo, transformava-o em poesia ou determina- 
va um poeta profissional para executar esta tarefa. Parece que mãe 
Yasoda não queria esquecer-se das atividades de Krsna em nenhum 
instante. Portanto, ela poetizou todas as atividades infantis de Krsna, 
taiscomo o exterminio de Pütanà, Aghásura, Sakatásura e Trnávarta, 
e enquanto batia a manteiga, ela cantava essas atividades em forma 
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de poesia. Esta deve ser a prática a ser adotada pelas pessoas ansio- 
sas: por permanecerem conscientes. de Krsna vinte e quatro horas 
pòr- dia; Este incidente mostra quão consciente de Krsna era mãe 
Yasoda. Para -permanecermos em consciência de Krsna, devemos 
seguir pessoas dotadas-com essa natureza. 


VERSO 3 
de ara: a a ar 
i FR AA | 
GARRAS. Pus." 
ferial aa 1 


ksaumam vâsah prthu-kati-tate bibhratt sütra-maddharn: 
putra-sneha-snuta-kuca-yugam jata-kampam ca subhrith 
rajjv-akarsa-srama-bhuja-calat-karikanau kundale ca 
svinnam vaktram kabara-vigalan-málatí nirmamantha 
Ksaumam--uma mistura de açafrão e amarelo; vasah-—--mãe Yaso- 
dá usava esse sári; prthu-kati-tate--em volta de seus quadris volu- 
mosos; bibhrati-—tremendo; sütra-máddham-—presos com um cinto; 
putra-sneha-snuta-—devido ao intenso amor pelo seu filho, tornavam- 
se ümidos de! leite; kuca-yugam-=os: mamilos: dos seus seios; játa- 
kampam ca-—-conforme eles moviam-se-e agitavam-se com elegância; 
su-bhrilh--quetinha belissimassobrancelhas; rajju-akarsa— puxando 
acordada batedeira; srama-—devido ao esforço; bhuja--sobre cujas 
máos; calat-kankanau—as duas pulseiras moviam-se; kundale—os 
dois: brincos;  ca=também; svinnam-=seu cabelo era negro como 
uma nuvem, de modo que a transpiração caía a cântaros; vaktram-— 
pelo seu rosto; kabara-vigalat-malati-=e flores malati caíam de seu 
cabelo; nirmamantha-—=assim, mãe Yasoda batia a manteiga. 


TRADUÇÃO 
Vestindo um sári amarelo açafroado, com um cinto em volta de 
seus quadris volumosos, mãe Yasodã puxava a corda própria para 
bater, fazendo um esforço considerável; suas pulseiras e brincos agi- 
tavam-se é vibravam e todo o seu corpo trepidava. Devido ao intenso 
amor que sentia pelo seu filho, seus seios estavam úmidos de leite. 
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Seu rosto, com suas belíssimas sobrancelhas, transpirava copiosa- 
mente, e flores málafí caíam de seu cabelo. 


SIGNIFICADO 

Qualquer um que deseje ser consciente de'Krsna em afeição mas 
terna ou afeição parental deve estudar os aspectos físicos de mãe 
Yasoda. Nem por isso alguém deve desejar tornar-se como Yasoda, 
pois isso seria mayavada. Seja em afeição parental ou amor conju- 
gal, amizade ou servidão — seja como for —, devemos seguir os 
passos dos habitantes de Vrndávana, e não tentar tornarmo-nos como 
eles. Portanto, temos aqui esta descrição: Os devotos avançados 
devem apreciar esta descrição, sempre pensando nos traços de mãe 
Yasoda — como ela se vestia, como ela trabalhava e transpirava, 
quão belamente as flores adornavam seu cabelo, e assim por diante. 
Todos devem aproveitar-se da descrição completa aqui fornecida, 
pensando na afeição materna que mãe Yasoda devotava a Krsna. 


VERSO 4 
RISTEET STRE redi arai efi: | 


aan a AA 9 


tam stanya-kama asadya: 
mathnantim jananim harih 

grhitva dadhi-manthanam 
nyasedhat pritim àvahan 


tüm-——máe: Ya$odà; stanya-kamah-—Krsna, que desejava beber o 
leite de seu seio; asadya—aparecendo diante dela; mathnantim— 
enquanto ela estava batendo manteiga; jananim—a mãe; harih— 
Krsna; grhitvi—agarrando; dadhi-manthânam—o bastão próprio 
para bater manteiga; nyasedhat-—impediu; pritim avahan—criando 
uma situacáo de amor e afeigáo.. 


TRADUÇÃO 
Enquanto mãe Yasoda batia manteiga, o Senhor Krsna, desejando 
beber o leite de seu seio, apareceu diante dela, e para aumentar-lhe 
o prazer transcendental, agarrou o bastão próprio para bater a man- 
teiga e então impediu-a de continuar executando sua tarefa. 
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i SIGNIFICADO 
Krsna estava dormindo no-quarto, e logo que despertou, sentiu 
fome e foi ter com Sua mãe. Querendo interromper-lhe o serviço 
para beber o leite de seu seio, Ele impediu-a de mover o bastão 
próprio para bater manteiga. 


VERSO 5 


TRA A 
Ad aa gem | 
IA a Ar T- 
aaa añ ARA Il 


tam añkam árúdham apayayat stanarh 
sneha-snutarh sa-smitam iksati mukham 

atrptam utsrjya javena sã yayãv 
utsicyamane payasi tv adhisrite 


tam—a Krsna; añkam: aradham—mui afetuosamente permitindo 
sentar-Se em seu colo; apáyayat—deixou beber; stanam-—seu seio; 
sneha-snutam—que estava túrgido de leite devido à intensa afeição; 
sa-smitam iksati mukham-—máe Yasoda sorria e observava o rosto 
sorridente de Krsna; atrptam-—Krsna, que ainda não Se satisfizera 
plenamente com o leite que bebera; utsrjya—deixando-O de lado; 
Jjavena-—às pressas; sà-—mãe Yasoda; yayau—deixou aquele lugar; 
utsicyamáne payasi—por ver que o leite estava transbordando; tu— 
mas; adhisrite-—na leiteira sobre o fogão. 


TRADUÇÃO 

Mãe Yasodã abraçou então Krsna, colocou-O sentado em seu colo, 
e com grande amor e afeição, começou a olhar para o rosto do Senhor. 
Devido à sua intensa afeição, o leite fluía de seu seio. Mas ao ver 
que sobre o fogão a leiteira estava com o leite fervendo e transbor- 
dando, ela imediatamente deixou seu filho e foi cuidar do leite que 
transbordava, embora a criança não tivesse ficado plenamente satis- 
feita com a quantidade de leite que bebeu do seio de Sua mãe. 


Verso 6] ^- Mãe Yasoda amarra o Senhor Krsna 


SIGNIFICADO 
Nos afazeres domésticos de máe. Yasoda, tudo se destinava a 
Krsna. Embora Krsna estivesse bebendo o leite dos seios de mãe 
Yasoda, quando ela viu que a leiteira na cozinha estavatransbordando, 
ela teve de cuidar disso-imediatamente, e então deixou seu' filho, 
que por isso zangou-Se muito, pois Ele não tinha ficado plenamente 
satisfeito com a quantidade de leite que bebeu de seu seio. Às vezes, 
a pessoa deve executar diferentes etapas de uma mesma tarefa antes 
de conclui-la. Portanto, mãe Yasodã não foi injusta ao deixar seu 
filho para cuidar do leite que transbordava. Na plataforma: de 
amore afeição, cabe ao devoto executar uma atividade primeiro-e 
depois as-outras. A intuição apropriada para:se fazer isto é dada 
por Krsna. 
tesam satata-yuktânam 
bhajatàrn priti-pürvakam 
dadàmi buddhi-yogam tara 
yena màm upayanti te 
(Bg. 10.10) 


Emconsciéncia de Krsna, tudo é dinâmico. Na plataforma da verdade 
absoluta, Krsna guia o devoto para o que deve'ser feito primeiro é 
para o que deve ser feito em seguida. 


VERSO 6 
AAA: E 
fea sera 

ama gmi qa IRA 


1 


sanjata-kopah sphuritárunadharam 
sandasya dadbhir dadhi-mantha-bhajanam 

bhittva mrsasrur drsad-asmana raho 
jaghasa haiyangavam antaram gatah 


sañjata-kopah—dessa maneira, Krsna estando muito irado; sphu- 
rita-aruna-adharam—lábios vermelhos intumescidos; sanda$ya—cap- 
turando; dadbhih—com Seus dentes; dadhi-mantha-bhajanam—o 
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pote no qual o ¡ogurte estava sendo' bátido; bhittva—quebrando; 
mrsa-asruh—derramando dos olhos lágrimas fingidas; drsat-asma- 
nã>-com um pedaço de pedra; rahah—em: um. lugar solitário; ja- 
ghasa—comecou a comer; hajyañgavam-—a manteiga recém-batida; 
antaram—para dentro do quarto; gatah-=tendo ido. 


TRADUÇÃO 
Estando muito irado e mordendo Seus lábios vermelhos com 
Seus dentes, Krsna, derramando: de Seus olhos lágrimas fingidas, 
quebrou o recipiente de iogurte com um pedaço de pedra. Então, 
Ele entrou num quarto e começou a comer num lugar solitário a 
manteiga recém-batida. 


SIGNIFICADO 
É natural que, ao ficar irada, uma criança comece a chorar, e lá- 
grimas fingidas caiam de seus olhos. Foi este o procedimento de 
Krsna, que, mordendo Seus lábios vermelhos com Seus dentes, quebrou 
o pote com uma pedra, entrou em um quarto e começou a comer 
a manteiga recém-batida. 


VERSO 7 


sa e ga: 

sa do A DARTEN | 
mi AA ATA FA T- 

maa ina aa AA ON 


uttürya gopi susrtam payah punah 
pravisya sandrsya ca dadhy-amatrakam 

bhagnam vilokya sva-sutasya karma taj 
Jahasa tam capi na tatra pasyatí 


uttarya—tirando do fogáo; gopi—máe Yasoda; su-$rrtam—muito 
quente; payah—o. Leite; punah—novamente;- pravisya—entrou. no 
local onde. se batia, manteiga; sandrsya-—observando; ca—também:; 
dadhi-amatrakam-—o recipiente. de iogurte; bhagnam-— quebrado; 
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vilokya—vendo isto; sva-sutaspa=de'seu próprio filho; karma— 
obra; rat—isso; jahasa—sorriu; tam ca-—Krsna também; api—ao 
mesmo tempo; ná—náo; tatra—ali; pasyati—encontrando. 


, TRADUÇÃO , lu 
Mãe Yasodã, após retirar o leite quente do fogão, retornou ao 
local onde se batia leite, e ao ver que o recipiente de iogurte fora 
quebrado e que Krsna náo estava presente, ela concluiu que Krsna 
quebrara o pote. ; 


SIGNIFICADO 
Vendo o pote quebrado e Krsna ausente, Yasodà definitivamente 
coneluiu que Krsna quebrara o pote. Quanto a isto, nào havia dávida. 


VERSO 8 
ERA RA BARRA: 1 Il 


ulakhalanghrer upari vyavasthitam 
markaya kamam dadatam sici sthitam 

haiyangavam caurya-visarnkiteksanarm 
niriksya pascàt sutam agamac chanaih 


ulükhala-anghreh—do piláo no qual se moíam especiarias e esta- 
va virado de cabega para baixo; upari—no topo; vyavasthitam— 
Krsna estava sentado; markaya—a um macaco; kamam-—Ñde acordo 
com Sua vontade; dadatam—distribuindo; Sici'sthitam—colocadas 
no pote de manteiga, pendurado no balango; haiyangavam—mantei- 
ga e outras preparações lácteas; caurya-visañkita—por ter roubado, 
olhavam ansiosamente de um lado para outro; Tksanam—cujos olhos; 
niriksya— vendo essas atividades; pascãt-—por trás; sutam—seu filho; 
Ggamat-—ela alcançou; Sanaih-—mui vagarosa é cuidadosamente. 
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TRADUÇÃO 

Naquele momento, Krsna, tendo virado de cabeça para baixo 
um pilão de madeira próprio para moer especiarias, estava sentado 
sobre este e de acordo com Sua vontade, distribuía aos macacos pre- 
parações lácteas, tais como iogurte e manteiga. Como estava roubando, 
Ele olhava em volta com grande ansiedade, suspeitando que pudesse 
ser castigado por Sua mãe. Mãe Yasodã, ao vê-lO, mui cuidadosa- 
mente aproximou-se dEle pelas costas. 


SIGNIFICADO 
Mãe Yasoda pôde encontrar Krsna, seguindo Suas pegadas lambu- 
zadas de manteiga. Ela viu que Krsna estava roubando manteiga, e 
por isso ela sorriu. Nesse ínterim, 'os corvos também entraram na 
sala e saíram de medo. Assim, mãe Yasodã encontrou Krsna.rou- 
bando manteiga e olhando: mui ansiosamente para todos os lados. 


VERSO 9 


ume ore are 
AOSTA iam 
MAA mum AR 
qi RR mai AA 


tām átta-yastim prasamiksya satvaras 
tato *varuhyapasasara bhitavat 

gopy anvadhavan na yam ápa yoginám 
ksamarn pravestum tapaseritam manah 


tam—máe Yasoda; atta-yastim—carregando uma vara em sua 
mão; prasamiksya-—Krsna, vendo-a naquela atitude; satvarah—bem 
depressa; tatah—dali; avaruhya—descendo; apasasãra-—-começou 
a fugir; bhita-vat-—-como se estivesse com muito medo; gopi-—mãe 
Yasoda; anvadhávat-—começou a segui-lO; na-—não; yam-—a quem; 
dapa—deixaram de alcangar; yoginâm-—-dos grandes yogis, místicos; 
ksamam-—que puderam alcançá-lO;. pravestum-—tentando | entrar 
na refulgência Brahman ou no Paramãtmã; tapasãà—com grandes 
austeridades e penitências; iritam—tentando atingir esse propósito; 
manah-—através da meditação. 


Verso 10] Mãe Yasodã amarra o Senhor Krsna 


TRADUÇÃO 

Ao ver Sua mãe com uma vara na mão, o Senhor $ri Krsna rapi- 
damente desceu do topo do pilão e começou a fugir como se estivesse 
com muito medo. Embora através da meditação os yogis tentem cap- 
turá-1O como Paramátma, desejando entrar na refulgência do Senhor 
após grandes austeridades e penitências, eles não conseguem alcançá- 
10. Mas mãe Yasoda, pensando que a mesma Suprema Personalidade 
de Deus, Krsna, era seu filho, começou a ir no encalço de Krsna 
para agarrá-IO. 

SIGNIFICADO 


Os yogis, os místicos, querem obter Krsna como Paramãtmã, e 
após grandes austeridades e penitências tentam aproximar-se dEle, 
mas não podem. Entretanto, vemos aqui que Krsna, prestes a ser 
capturado por Yasoda, foge apavorado. Isto ilustra a diferença entre 
o bhakta e o yogr. Os yogis não podem alcançar Krsna, mas os de- 
votos puros como máe Yasoda já agarraram Krsna. Krsna inclusive 
tinha medo da vara de mãe Yasoda. A rainha Kunti menciona isso 
em suas oracóes: bhaya-bhavanayà sthitasya (Bhág. 1.8.31). Krsna 
tem medo de mãe Yasoda, e os yogis têm medo de Krsna. Os yogis 
tentam alcançar Krsna através de jfiâna-yoga e outras yogas, mas 
fracassam. No entanto, embora mãe Yasoda fosse uma mulher, 
Krsna sentia medo dela, como se descreve claramente neste verso. 


VERSO 10 


ARA: UA WIZ ou 


anvaricamânã janani brhac-calac- 
chroni-bharükraünta-gatih sumadhyama 

javena visramsita-kesa-bandhana- 
cyuta-prasününugatih parümrsat 


anvañicamana—seguindo Krsna mui rapidamente; janani—máe 
Yasoda; brhat-calat-sront-bhara-akrünta-gatih—estando  sobrecar- 
regada pelo peso de seus grandes seios, ela ficou cansada e teve de 
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reduzir sua velocidade; su-madhyama—devido á sua cintura fina; 
Javena—como ia muito rápido; visramsita-kesa-bandhana—do seu 
penteado, que se soltara; cyuta-prasâna-anugatih-—ela era seguida 
pelas flores que caíam atrás dela; paramrsat—enfim, on 
turou Krsna. 


TRADUÇÃO. 

Enquanto seguia Krsna, mãe Yasoda, com sua cintura fina ficando 
sobrecarrregada pelos seus pesados seios, naturalmente teve de redu- 
zir sua velocidade. Como perseguia Krsna mui rapidamente, seu ca- 
belo soltou-se, e as flores em seu cabelo caíam atrás dela, Entretanto, 
ela não deixou de capturar seu filho Krsna. 


SIGNIFICADO 

Através de rigorosas penitências e austeridades, os yogis não conse- 
guem capturar Krsna, mas mãe Yasoda, apesar de todos os obstáculos, 
finalmente foi capaz de capturar Krsna sem maiores problemas. Esta 
é a diferença entre o yogi e o bhakta. Os yogis não podem sequer 
entrar na. refulgéncia de Krsna. Yasya prabha.prabhavato jagad- 
anda-koti-kotisu(Brahma-sarnhitã 5.40). Nessa refulgência, há milhões 
de Universos, mas nem mesmo após muitos e muitos anos de -auste- 
ridades os yogis e jiânis podem entrar nessa refulgência, ao passo 
que os bhaktas podem obter Krsna/simplesmente através do amor 
e da afeição. Vê-se isto no exemplo aqui mostrado por mãe Yaso- 
da. Krsna, portanto, confirma que, se alguém deseja obtê-lO, deve 
adotar o serviço devocional, 


bhaktyà.màm abhijanati. 
yavan yas casmi tattvatah 
tato màm tattvato jñatva 
visate tad-anantaram 
(Bg. 18.55) 


Os bhaktas entram até mesmo no planeta de Krsna com muita fa- 
cilidade, mas os yogis e jfiânis, que têm menos inteligência; prati- 
cam meditação através da qual conseguem apenas ficar procurando 
Krsna. Mesmo que entrem na refulgência de Krsna, acabarão caindo. 


Máe Yasoda amarra: o Senhor Krsna 


VERSO 11 
aaa do mezemfavit , 
MEA ARA 
SÍ AR 
a. AAA 112 2 


krtagasa tam prarudantam aksinr 
kasantam anjan-masini sva-pànina 

udviksamünarn bhaya-vihvaleksanam 
haste grhitvà bhisayanty avdgurat 


krta-àgasam—que era um ofensor; fam—a Krsna; prarudantam— 
com uma atitude lacrimejante; aksini—Seus dois olhos; kasantam— 
esfregando; arijat-masini—de cujos olhos o ungüento negro se distri- 
buia por todo o Seu rosto lacrimoso; sva-pânina--com Sua própria 
mão; udviksamânam—que foi visto nessa atitude por mãe Yasoda; 
bhaya-vihvala-iksanam—cujos olhos pareciam aflitos devido ao in- 
tenso medo que sentia de Sua mãe; haste—pela mão; grhitva—segu- 
rando; bhisayanti—máe Yasoda estava OO! avügurat—e 
assim ela mui meigamente:castigou-O. 


TRADUÇÃO 

Ao ser pego por mãe Yasoda, Krsna foi ficando mais e mais as- 
sustado e admitiu ser um ofensor. À medida que olhava para Ele, 
ela via que, estando Ele chorando, Suas lágrimas misturavam-se com 
o ungiiento negro em volta de Seus olhos, e à medida que Ele esfre- 
gava Seus olhos com as mãos, Ele untava com o ungiúento todo o 
Seu rosto, Mãe Yasoda, segurando seu belo filho pela mão, meiga- 
mente começou a castigá-lO. 


SIGNIFICADO 
Através destes relacionamentos entre mãe Yasoda e Krsna, pode: 
mos entender a elevada posição do devoto puro que presta serviço 
amoroso ao Senhor. Os yogis, os jfiânis, os karmis e os vedantistas 
não podem sequer aproximar-se dé Krsna; eles permanecem bem 
longe dEle e tentam entrar em Sua refulgência corpórea, embora 
também não consigam nem mesmo isto. Os grandes semideuses, como 
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o Senhor Brahmã e o Senhor Siva, sempre adoram o Senhor através 
de meditação e serviço. Até mesmo o poderosissimo Yamarája teme 
Krsna. Portanto, como mostra a história de Ajámila, Yamaraja 
instruiu seus seguidores a nem sequer aproximarem-se dos devotos, 
e muito menos agarrá-los. Em outras palavras, Yamarâja também 
teme Krsna e os devotos de Krsna. No entanto, este Krsna tornou- 
Se tão dependentê de mãe Yasoda que bastou que ela mostrasse a 
Krsna a vara que estava em sua mão para que Krsna admitisse ser 
um ofensor e começasse a chorar como uma criança comum. Mãe 
Yasoda, evidentemente, náo queria infligir severo castigo a seu amado 
filho, e portanto logo jogou sua vara fora:e apenas censurou Krsna, 
dizendo: **Agora, vou amarrar-Te para que nào continues cometendo 
atividades ofensivas. E por enquanto também nào poderás brincar 
com Teus amiguinhos."' No que diz respeito à natureza transcenden- 
tal da Verdade Absoluta, isto mostra a posição do devoto: puro, 
em contraste com os outros, como os JHünis, yogis e seguidores das 
cerimónias ritualísticas védicas. 


VERSO 12 


a aia RRA 
An fka d aeh amaaa N?N 


tyaktvà yastimr sutam bhitam 
vijñayarbhaka-vatsalá 

iyesa kila tam baddhurn 
dàmnátad-virya-kovida 


tyaktva—jogando fora; yastim—a vara em sua máo; 'sutam—seu 
filho; bhitam—considerando o grande medo de seu filho; vijfiaya— 
entendendo; arbhaka-vatsala—a afetuosíssima màe de Krsna; iyesa— 
desejou; kila—na verdade; tam—Krsna; baddhum—amarrar; dám- 
ná—com uma corda; a-tat-virya-kovida—sem conhecimento de que 
era a Supremamente poderosa Personalidade de Deus (devido ao in- 
tenso amor por Krsna). 


TRADUÇÃO E 
Mãe Yasoda vivia dominada por intenso amor a Krsna, não sa- 
bendo quem era Krsna ou quão poderoso Ele era. Devido à afeição 
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materna por Krsna, ela nunca nem mesmo procurou saber quem 
Ele era. Portanto, ao ver que seu filho ficara com medo excessivo, 
ela jogou fora a vara e desejou amarrá-lO para que Ele nào conti- 
nuasse cometendo travessuras. 


SIGNIFICADO. 

“Mãe Yasoda queria amarrar Krsna não para castigá-lO, mas porque 
achava que a criança era tão inquieta que, estando com medo, pode- 
ria deixar a casa. Isto seria outra perturbação. Portanto, devido à 
intensa afeição, para impedir que Krsna deixasse a casa, ela quis 
amarrá-lO com uma corda. Mãe Yasodã queria incutir em Krsna a 
idéia:de que, como Ele-ficou com' medo simplesmente ao: ver sua 
vará, Ele não deveria realizar essas atividades perturbadoras, como 
quebrar o recipiente de iogurte e manteiga e distribuir o: conteüdo 
aos macacos. Mãe Yasodã não estava preocupada em entender quem 
era: Krsna e como Seu poder se espalha: por toda pan Este 5 um 
exemplo de amor puro por Krsna. 


VERSOS 13 —14 


a ate after a | 
a afro A a T 11/31 
AAA AAA! 
TAS AAA ATA A 11221 


na cântar na bahir yasya 
na pürvarn nüpi cáparam 

pürvüparam bahis cantar 
jagato yo jagac ca yah 


tam matvatmajam avyaktam 
martya-lingam adhoksajam 
gopikolükhale damna 
»babandha prakrtam yatha 


na—nào; ca—também; antah—interior; na—nem; bahih—exte- 
rior; yasya—cujo; zia—nem;-pürvam-—comegco; na—nem; api—na 
verdade; ca—também; aparam—fim; púrva-aparam—o comeco e 
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o fim; bahih ca antah—o externo e o interno; jagatah—de toda. a 
manifestação cósmica; yah—aquele que; é; jagat ca yah=e aquele 
que é tudo na criacáo total; tam—a Ele; matva—considerando; dtma- 
jam-—seu próprio filho; avyaktam—o imanifesto; martya-lingam-— 
aparecendo como um ser humano; adhoksajam—além da percepção 
sensorial; gopika-—mãe Yasoda; ulilkhale—ao pilão de moer; dam- 
ná—com: uma corda; babandha—amarrou; prakrtam yathi—como 
se faz a uma criança humana comum. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus não tem começo nem fin; ex- 
terior ou interior, frente ou posterior. Em outras palavras, Ele é 
onipenetrante. Porque nào está sob a influéncia do elemento tempo, 
para Ele nào há diferenca entre passado, presente e futuro; em todos 
os tempos, Ele existe em Sua própria forma transcendental, Sendo. 
absoluto, estando situado além da relatividade, nEle não há distin- 
ções, tais como causa e efeito, embora Ele seja a causa e o efeito 
de tudo. Esta pessoa imanifesta, que está além da percepção dos 
sentidos, agora apareceu como uma criança humana, e mãe Yasoda, 
considerando-O seu filho comum, pegou uma corda e amarrou-O 
a um pilão de madeira. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (10.12), Krsna é descrito como o Brahman Su- 
premo (param brahma param dhâma). A palavra brahma significa 
“o maior". Sendo ilimitado e onipenetrante, Krsna é maior do que 
o maior. Como é possível: que o onipenetrante possa ser medido 
ou amarrado? Krsna também é o fator tempo. Logo, Ele é onipene- 
trante não apenas no espaço, mas também no tempo. Costumamos 
medir o tempo, porém, embora-nos limitemos ao passado, presente 
e futuro, para Krsna isso não existe. Todo indivíduo pode ser medido, 
mas Krsna já mostrou que, embora Ele'também seja um indivíduo, 
toda a manifestação cósmica está dentro de Sua boca. Depois de 
considerados todos estes pontos, conclui-se que Krsna não pode ser 
medido. Como, então, Ya$oda queria medi-IO 'e amarrá-IO? Pode- 
se ver que isto ocorreu simplesmente na: plataforma de amor trans- 
cendental puro. Esta foi a ünica causa. 


Mãe Yaśodā amarra o Senhor Krsna 


advaitam acyutam anâdim ananta-rüpam 
adyarh purâna-purusar nava-yauvanam ca 
vedesu durlabham adurlabham ütma-bhaktau 
govindam adi-purusam tam aham bhajami 
(Brahima=samhita 5.33) 
XI 
Tudo-é uno porque Krsna é a suprema causa de tudo. Krsna náo 
pode ser medido ou:calculado através do conhecimento védico (vede- 
su-durlabham). Ele manifesta:Se 'apenas aos devotos (adurlabham 
âtma-bhaktau): Os devotos podem relacionar-se-com: Ele: porque 
agem com base em serviço amoroso (bhaktyã mam abhijanâti pavan 
yas cüsmi tattvatah); Por isso, mãe Yasoda queria amarrá-lO. 


VERSO 15 


ER E A TR 
AETA isa sient nt 


tad dàma badhyamünasya 
svürbhakasya krtügasah 

dvy-angulonam abhüt tena 
sandadhe 'nyac ca gopikà 


tat dama—aquela corda usada para amarrar; badhyamánasya— 
que estava sendo amarrado:por máe Yasodá; sva-arbhakasya—do 
seu próprio filho; krta-agasah-—que era desobediente; dvi-angula— 
dois dedos; ânam-—curta; abhiit-—tornou-se; tena—áquela corda; 
sandadhe—juntou; anyat ca—outra corda; gopika—máe Yasodá. 


“TRADUÇÃO 
Quando: tentava amarrar a criança desobediente, mãe Yasodá viu 
que a corda era curta, faltando-lhe no comprimento a distância equi- 
valente à largura de dois dedos. Assim, ela pegou outra corda e 
amarrou-a na primeira. 


SIGNIFICADO 
Eis a primeira etapa em que Krsna mostra Sua poténcia ilimitada 
a mãe Yasoda quando ela tentou amarrá-lO: a corda era muito curta. 
O Senhor já apresentara Sua potência: ilimitada, matando Patana, 
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Sakatásura e Trnavarta. Agora, Krsna manifestava outra vibhati, 
ou exibição de potência, a mãe Yasoda. ““A-menos que Eu concor- 
de”, Krsna desejava mostrar, “não podes amarrar-Me.” Assim, em- 
bora mãe Yasoda, em sua tentativa de amarrar Krsna, amarrasse 
uma corda após outra, ela acabava fracassando. Quando Krsna con- 
cordou, entretanto, ela foi exitosa. Em outras palavras, a pessoa 
deve ter amor transcendental por Krsna, mas isso não significa que 
ela possa controlar Krsna. Quando Krsna está satisfeito como serviço 
devocional de alguém, Ele próprio faz tudo. Sevonmukhe hi jihvádau 
svayam eva sphuraty adah. Ele revela mais e mais ao devoto à me- 
dida que o devoto avança em serviço. Jihvadau: esse serviço começa 
com a língua: cantando e tomando Krsna-prasada. 


atah sri-krsna-nâmãdi 
na bhaved grühyam indriyaih 
sevonmukhe hi jihvàdau 
svayam eva sphuraty adah 
(Bhakti-rasâmrta-sindhu 1.2.234) 


VERSO 16 


ri eri iA aza | 
afa AA AAA AA LN 


vadasit tad api nyitnam 
tenânyad api sandadhe 

tad api dvy-angulam nyünam 
yad yad àdatta bandhanam 


yadaü—quando; àsit—tornou-se; tat 'api—mesmo a nova corda 
que fora juntada; nyünam-—ainda. curta; tena—entáo, à segunda 
corda; anyat api—outra corda também; sandadhe—ela juntou; tat 
api—essa também; dvi-añgulam—dois dedos; nyiinam—permaneceu 
curta; yat yat ádatta—dessa maneira, uma após outra, todas as cordas 
que ela juntava; bandhanam—para amarrar Krsna. 


TRADUÇÃO 
Essa nova corda também era curta, faltando-lhe no comprimento 
a medida equivalente a dois dedos, e quando se lhe juntou outra 
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corda, ainda faltavam dois dedos. Por mais cordas que ela juntas- 
se, todas falhavam; o comprimento que faltava não se completava. 


VERSO 17 


vá aaa algo engen d 
att aged a TA IS 


evam sva-geha-damâni 
yasoda sandadhaty api 

gopinam susmayantinam 
'smayantT vismitabhavat 


evam—dessa maneira; sva-geha-damâni—todas as cordas disponí- 
veis na casa; yasoda--mãe Yasoda; sandadhati api--embora ela jun- 
tasse uma após outra; gopInam—quando todas as outras gopis mais 
velhas, amigas de máe Yasoda; su-smayantinam—estavam todas sen- 


tindo prazer naquela atividade engracada; smayanti—màe Yasodà 
também sorria; vismita abhavat—todas estavam admiradas. 


TRADUÇÃO 
Assim, mãe Yasodã juntou todas as cordas que eram disponíveis 
na casa, mas mesmo assim não conseguia amarrar Krsna. As amigas 
de mãe Yasoda, as gopis mais velhas da vizinhança, sorriam e desfru- 
tavam do entretenimento. Igualmente, mãe Yasodaã, embora empreen- 
desse tanto esforço, também sorria. Todas elas estavam admiradas. 


SIGNIFICADO 

Na verdade, este incidente foi maravilhoso porque Krsna era apenas 
uma criança de mãos pequeninas. Para amarrá-lO, seria necessário 
apenas uma corda com pouco mais de meio metro de comprimen- 
to. Juntas, todas as cordas na casa decerto mediriam centenas de 
metros, mas ainda assim era impossível amarrá-lO, pois mesmo 
após juntar todas as cordas, elas permaneciam muito curtas. Natu- 
ralmente, mãe Yasodã e suas amigas gopis pensaram: “Como isto 
é possível?” Diante deste episódio engraçado, todas elas sorriam. 
A primeira corda era curta, faltando-lhe a medida equivalente à lar- 
gura de dois dedos, e depois que se lhe acrescentou a segunda corda, 
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a seu comprimento ainda faltavam dois dedos. Se-se somasse. a dis- 
tância que faltou em todas as cordas, obter-se-ia o valor equivalente. 
à largura de centenas de dedos. Decerto isso era espantoso. Essa 
foi mais uma ocasião em que Krsna manifestou para Sua mãe e as 
amigas de Sua mãe Sua potência inconcebível. 


s VERSO 18 
A RA RRA: | 
fo a aa o diteli 


sva-mátuh.svinna-gatraya 
visrasta-kabara-srajah 

drstva parisramarh krsnah 
Kkrpayasit sva-bandhane 


sva-matuh-—de Sua. própria mãe (Yasodádevi, a máe de Krsna); 
svinna-gatráyah-—quando Krsna viu que Sua mãe transpirava copio- 
samente devido ao esforço excessivo; visrasta—caíam; kabara-—de 
seu cabelo; srajah-—cujas flores; drstva—vendo a condição de Sua 
mãe; parisramam—Ele pôde entender que ela ficara exausta e sentia- 
se cansada; krsnah-—a Suprema Personalidade de Deus; krpayã-— 
por Sua imotivada misericórdia para com Sua devota e máe; asit—con- 
cordou; sva-bandhane—em amarrá-lO, 


TRADUÇÃO 
Devido ao árduo esforço empreendido por mãe Yasodã, todo o 
seu corpo ficou coberto pela transpiração, e as flores e o pente caíam 
de seu cabelo. Ao ver Sua mãe tão fatigada, a criança Krsna teve 
misericórdia dela e deixou-Se amarrar. 


SIGNIFICADO 
Quando mãe Yasoda e as outras senhoras enfim viram que Krsna, 
embora decorado com muitas pulseiras e jóias, não podía ser amarra- 
do nem mesmo com todas as cordas disponíveis na casa, elas conclui- 
ram que Krsna era tão afortunado que nenhuma condição material 
poderia amarrá-lO. Assim, desistiram da idéia de amarrá-lO. Mas 
na competição entre Krsna e Seu devoto, Krsna às vezes concorda 
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em sair derrotado. Assim, a energia interna de Krsna, yogamaya, 
foi acionada, e Krsna concordou em ser amarrado por mãe Yasoda. 


VERSO 19 
A RO Se d 
ed guita edi deo qup aes 

evam sandarsita hy anga 
harinà bhrtya-vasyatà 


sva-vasenapi krsnena 
yasyedam sesvaram.vase 


evam—dessa maneira; sandarsita-—foi mostrado; hi-—na verdade; 
anga-—ó Maháraja: Pariksit; harina—pela Suprema Personalidade 
de Deus; bhrtya-vaspatã--Sua qualidade transcendental mediante a 
qual Ele fica subordinado ao: Seu servo ou devoto; sva-vasena—que 
está dentro do controle apenas do Seu próprio eu; api--na verdade; 
krsnena—por Krsna; yasya—de quem; idam-—todo o Universo; sas 
isvaram—com os poderosos semideuses, tais como o Senhor-Siva e 
o-Senhor Brahma; vase-—sob; o controle. 


TRADUÇÃO 
Ó Mahárája Pariksit, todo este Universo, com seus grandes e in- 
signes semideuses, tais como o Senhor Siva, o Senhor Brahmã e o 
Senhor Indra, está sob o controle da Suprema. Personalidade de 
Deus. Entretanto, o Senhor Supremo tem um atributo transcenden- 
tal; Ele aceita ficar sob o controle de Seus devotos. Krsna acabava 
de mostrar isto neste passatempo. 


SIGNIFICADO 
Este passatempo de Krsna é muito difícil de ser compreendido, 
mas os devotos podem entendê-lo, Portanto, está dito que darsayams 
tad-vidám loka atmano bhakta-vasyatam (Bhãg. 10.11.9): o Senhor 
manifesta o atributo transcendental mediante o qual Ele fica sob o 
controle de Seus devotos. Como se afirma no Brahma-sarmhita (5.35): 
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eko "py asau racayitum jagad-anda-kotim 
yac-chaktir asti jagad-anda-cayü yad antah 

andantara-stha-paramánu-cayantara-sthañ 
govindam adi-purusa tam aharh bhajami 


Através de Sua porção plenária Paramãtmã, o Senhor controla inú- 
meros Universos e todos os seus semideuses; no entanto, Ele concor- 
da em ser controlado pelo devoto. Nos. Upanisads; afirma-se que a 
Suprema Personalidade de Deus pode ser mais veloz do que a mente, 
mas aqui vemos que, embora quisesse escapar de Sua máe, Krsna 
acabou sendo derrotado, e mãe Yasoda agarrou-O. Laksmi-sahasra- 
sSata-sambhrama-sevyamânam: Krsna é servido por centenas e milha- 
res de deusas da fortuna: Entretanto, Ele rouba manteiga como 
um pobretão. Yamarája, o controlador de todas as entidades vivas, 
teme a:ordem de Krsna; mas Krsna teme a vara de Sua máe. Estas 
contradições não podem ser entendidas pelos 'não-devotos, mas o 
devoto pode entender quão poderoso é o imaculado serviço devocio- 
nal a Krsna; ele é tão poderoso que Krsna pode ser controlado por 
um devoto impoluto. Este bhrtya-vasyata não significa que Ele está 
sob o controle do servo; ao contrário, Ele está'sob o controle do 
amor puro do servo: No Bhagavad-gitã (1.21), afirma-se que Krsna 
tornou-Se quadrigário de Arjuna. Arjuna disse-Lhe que" senayor 
ubhayor madhye ratharh sthâpaya me 'cyuta: “Meu querido Krsna, 
concordaste em ser meu quadrigário e em executar minhas ordens. 
Coloca minha quadriga entre'os dois exércitos de soldados.” Krsna 
imediatamente executou esta ordem, e portanto pode-se argumentar 
que Krsna também não éindependente. Mas isto é ajfiâna, ignorância. 
Krsna é sempre completamente independente; quando' Ele Se torna 
subordinado a Seus devotos, 'isto é uma demonstração de ananda- 
cinmaya-rasa, a atuação das qualidades transcendentais que aumenta 
Seu prazer transcendental. Todos adoram Krsna como a Suprema 
Personalidade de Deus, e portanto Ele às vezes deseja ser controlado 
por outrem. Semelhante controlador pode ser apenas o devoto puro. 


VERSO 20 
au fail a Ma AR | 
SE BE amd era mra PRSE 3.511 


Mãe Yasoda amarra o Senhor Krsna 


nemam virinco na bhavo 

na $rir apy añga-samsrayd 
prasadam lebhire gopi 

yat tat prüpa vimuktidàt 


na—náo; imam—esta posicáo elevada; viriñicah—Senhor Brahma; 
na-—nem; bhavah—Senhor Siva; na—nem; $rih—a deusa da fortu- 
na; api—na verdade; añga-samsraya—embora ela seja a cara metade 
da Suprema Personalidade de Deus; prasadam—misericórdia; lebhi- 
re—obtida; gopi—màe Yasoda; yat tat—como aquela que; prapa— 
obtida; vimukti-dat—de Krsna, que nos liberta deste mundo material. 


TRADUÇÃO Y 
Nem o Senhor Brahmã, nem o Senhor Siva, nem mesmo a deusa 
da fortuna, que é a cara metade do Senhor Supremo, podem obter 
da Suprema Personalidade de Deus, o salvador deste mundo mate- 
rial, misericórdia semelhante àquela recebida por mãe Yaśodà. 


SIGNIFICADO 

Este é um estudo comparativo entre mãe Yasoda e outros devo- 
tos do Senhor. Como se declara'no Caitanya-caritâmrta (Adi 5.142), 
ekale isvara krsna, ara saba bhrtya: o único amo supremo é Krsna, 
e todos os outros são Seus servos. Krsna tem à transcendental quali- 
dade bhrtya-vasyatà, na qual Ele torna-Se subordinado a Seu bhrtya, 
ou servo. Acontece que, embora todos sejam bhrtya e embora Krsna 
tenha como qualidade tornar-Se subordinado a Seu bhrtya, a posição 
de máe Yasodá é a mais elevada. O Senhor Brahma é bhrtya, servo 
de Krsna, e ele é adi-kavi, o criador original deste Universo (tene 
brahma hrda ya adi-kavaye). Entretanto, nem'mesmo ele póde obter 
misericórdia semelhante à de mãe Yasodã. Quanto ao Senhor Siva, 
ele é o vaisnava máis elevado (vaisnavanam yatha sambhuh). Como 
se não bastasse mencionar o Senhor Brahma e o Senhor Siva, a deusa 
da fortuna, Laksmi, é a companheira que presta ao Senhor serviço 
constante, uma vez que ela sempre se associa com Seu corpo. Porém, 
nem mesmo ela pode obter “tal misericórdia. Portanto, Maharaja 
Pariksit estava surpreso, pensando: “Que atividades mãe Yasoda e 
Nanda Mahãraja executaram em suas vidas anteriores mediante as 
quais obtiveram tão grandiosa oportunidade de tornarem-se os afe- 
tuosos pai e màe de Krsna?'" 
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Neste verso, há três declarações negativas — na, na, na. Quando 
algo é proferido três vezes — “faça-o, faça-o, faça-o” —, deve-se 
compreender que isto serve para dar grande ênfase a um fato. Neste 
verso, encontramos na lebhire, na lebhire, na lebhire. Entretanto, 
mãe Yasodã está na posição mais elevada, e por isso Krsna tornou- 
Se completamente subordinado a ela, 

Apalavra vimuktidar também é significativa. Há diferentes espécies 
de liberacáo, tais como sayujya, salokya, saripya, sarsti e samipya, 
mas vimukti significa *“mukti especial”. Quando, após a liberação, 
alguém se situa na plataforma de prema-bhakti, diz-se que ele alcan- 
couvimukti, “mukti especial”. Portanto, menciona-se a palavra 
na. Sri Caitanya Maháprabhu descreve essa elevada plataforma de 
premã como premã pum-artho mahãn, e mãe Ya$odà, em seu con- 
vivio amoroso; naturalmente age em tal posição elevada. Ela é por- 
tanto uma devota nitya-siddha, uma expansão de-hladint, a potência 
para Krsna desfrutar de bem-aventurança transcendental através de 
Suas expansões,ros devotos especiais (Ananda-cinmaya-rasa-prati- 
bhavitâbhih). Semelhantes devotos não são sadhana-siddha: 


V PE d VERSO 21 
(c AP E mr | 
aRt smemptert p af t? 


nàyam sukhüpo bhagavàn 
dehinam gopika-sutah 

jüaninam càtma-bhütanam 
yathà bhaktimatàm iha 


na—náo; ayam-— isto; sukha-apah—mui- facilmente obtido, ou 
objeto de felicidade; bhagavān—a Suprema Personalidade deë Deus; 
dehinām—de pessoas no conceito de vida corpórea, especialmente 
oskarmis; gopika-sutah—Krsna, o filho de máe Y asoda (Krsna, como 
filho de: Vasudeva, chama-Se Vasudeva, e como filho de mãe Yaso- 
da Ele,é conhecido como Krsna); jñaninam ca—e: dos .¡ñanis, que 
tentam. livrar-se da contaminação material; -atma-bhiitânam-—-dos 
Jogis. auto-suficientes; yathà—como; bhakti-matàm--dos: devotos; 
iha—neste mundo. 


Verso 21] Máàe Yasodà amarra o Senhor Krsna 


TRADUCAO 
A Suprema Personalidade de Deus, Krsna, o filho de mãe Yaso- 
dá, é acessível aos devotos ocupados em serviço amoroso espontâneo, 
mas Ele não é muito acessível aos especuladores mentais, àqueles 
que se empenham em obter auto-realização através de rigorosas aus- 
teridades e penitências, ou àqueles que consideram © corpo como 
sendo igual ao eu. e 


SIGNIFICADO 
Krsna, a Suprema Personalidade de:Deus que age como filho de 
máe Yasoda, é mui facilmente acessível aos devotos, mas não aos tapa- 
svis, Yogis, jnânis e outros que têm um conceito de vida corpórea. 
Embora às vezes eles possam ser chamados sânta-bhaktas; a ver- 
dadeira bhakti começa com dãsya-rasa: No Bhagavad-gitã (4.11), 
Krsna diz: t 


ye yathà màm prapadyante | 
tàms tathaiva bhajamy aham 

mama vartmânuvartante 
manusyáh partha sarvasah 


“De acordo com o graúde rendição a Mim, Eu recómpenso a alguém 
na mesma intensidade. Sob todos os aspectos, todos seguem o cami- 
nho por Mim traçado, ó filho de Prthã.”* Todos estão buscando 
Krsna, pois Ele é a Superalma de todas as almas individuais. Cada 
qual ama seu corpo e quer protegê-lo porque, como alma, cada 
um está dentro do corpo, e ama-se a alma porque ela é parte inte- 
grante da Superalma. Logo, todos realmente estão buscando alcan- 
çar a felicidade, revivendo sua relação com a Superalma. Como o 
Senhor diz no'Bhagavad-gitã (15.15), 'vedais ca sarvair aham eva 
vedyah: ““Através de todos os Vedas, é a-Mim que se deve conhe- 
cer.” Portantoy oskarmis, jnànis, yogis e pessoas santas estão todos 
buscando Krsna. Porém, seguindo os passos dos devotos que estão 
em relação direta com Krsna, especialmente os habitantes de Vrndã- 
vana, a pessoa pode alcançar a posição suprema na qual ela associa-se 
com Krsna: Como está ditoy'vrndavanarn paritvajya' padam ekam 
na gacchati: Krsna náo deixa Vrndávana nem mesmo um momen- 
to. Os vrndavana-vásis — mãe Yasoda, os amigos de Krsna e'as 
amantes conjugais de Krsna, as jovens'gopis com: quem'Eledanga 
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— têm relações muito íntimas com Krsna, e se alguém segue os passos 
desses devotos, Krsna lhe é disponível. Embora as expansões nitya- 
siddha de Krsna sempre permaneçam com Krsna, se aqueles ocupados 
em sâdhana-siddhi seguirem os passos dos associados nitya-siddha de 
Krsna, esses sadhana-siddhas também poderão facilmente alcançar 
Krsna. Mas há os que estáo apegados aos conceitos de vida corpó- 
rea. O Senhor Brahma e o Senhor Siva, por exemplo, têm posições 
muito prestigiosas, e por isso deixam-se levar pela impressáo de serem 
isvaras muito destacados. Em outras palavras, porque são guna- 
avatâras e têm posições elevadas, o Senhor Brahmã e o Senhor Siva 
têm a leve impressão de serem tal qual Krsna. Mas os devotos puros 
que moram em Vrndàávana nào possuem nenhum conceito corpóreo. 
Eles estão plenamente dedicados a servir ao Senhor com afeição su- 
blime, prema. Sri Caitanya Maháprabhu, portanto, recomenda que 
prema pum-artho mahãn: a perfeição máxima da vida é premã, 
amor puro na relação com Krsna. E mãe Ya$odà parece ser a mais 
elevada devota que alcançou esta perfeição. 


VERSO 22 


ESTA TER cup me md | 
al de qa rare IRA 


krsnas tu grha-krtyesu 
vyagrayam matari prabhuh 

adrüksid arjunau pürvam. 
guhyakau dhanadatmajau 


krsnah tu—enquanto isto; grha-krtyesu—com afazeres domésticos; 
vyagrayam-—muito atarefada; mátari—quando Sua máe; prabhuh— 
o Senhor; adraksit—observou; arjunau—as árvores gémeas arjuna; 
púrvam—diante dEle; guhyakau—que em um milênio anterior foram 
semideuses; dhanada-átmajau—os filhos de Kuvera, O: tesoureiro 
dos semideuses. 

TRADUÇÃO 

Enquanto mãe Yasodã estava muito atarefada com afazeres do- 
mésticos, o Senhor Supremo, Krsna, notou as árvores gêmeas co- 
mhecidas como yamala-arjuna, que num milênio anterior foram 
semideuses filhos de Kuvera. 


Mãe Yasoda amarra o Senhor Krsna 


VERSO 23 


gm area get soft a | 
FAR ar Para 112311 


pura nàrada-sapena 
vrksatàm prapitau madat 
nalakiivara-manigrivãv 
iti khyàtau sriyanvitau 


pura—anteriormente; nárada-Sapena—sendo amaldicoados por 
Nãrada Muni; vrksatâm—a forma de árvores; prâpitau—obtiveram; 
madüt—devido à loucura; nalaküvara—um deles era Nalaküvara; 
manigrivau—o outro era Manigriva; iti—assim; khyatau—famosos; 
sriyã anvitau—muito opulentos. 


TRADUÇÃO 


Em seu nascimento anterior, estes dois filhos, conhecidos como 
Nalakúvara e Manigriva, eram extremamente opulentos e afortuna- 
dos. Mas devido ao orgulho e falso prestígio, eles não se importavam 
com ninguém, e por isso Nárada Muni amaldiçoou-os a tornarem-se 
árvores. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo 
Canto, Nono Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Mãe 
Yasodã amarra o Senhor Krsna”. 
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CAPÍTULO DEZ 


vm A libertação das árvores yamala-arjuna 


Este capítulo descreve como Krsna partiu as árvores gêmeas arjuna, 
das quais surgiram então Nalaküvara e Manigriva, os filhos de Kuvera. 
»- Nalakúvara e Manigriva eram grandes devotos do Senhor. Siva, 
porém, devido à opulência material, eles tornaram-se tão extravagan- 
tes e insensatos que, certo dia, na companhia de moças nuas, desfru- 
tavam em um lago e, descaradamente, caminhavam de um lado para 
outro. Subitamente, Nãrada Muni passou por ali, mas eles estavam 
tão enlouquecidos com sua riqueza e falso prestígio que, muito em- 
bora vissem Nárada Muni ali presente, permaneceram nus e nem 
sequer sentiram vergonha. Em outras palavras, devido à opulência 
e ao falso prestígio, eles perderam seu senso de simples decoro. Evi- 
dentemente, faz parte da natureza das qualidades materiais que, 
quando alguém se torna muito opulento em termos de riqueza e po- 
sição prestigiosa, ele. perde seu senso, de ética e não se importa com 
ninguém, nem mesmo.com um sábio.como lNàrada Muni. Para essas 
pessoas confundidas (ahañkara-vimudhatma), que especialmente 
zombam dos devotos, a punição adequada é que elas voltem a tornar- 
se vítimas da pobreza. As regras e regulações védicas prescrevem 
como controlar o sentimento de falso prestigio pela prática de yama, 
niyama e assim por diante (tapasa brahmacaryena samena ca damena 
ca). Um homem pobre pode, ser mui facilmente convencido de que 
o prestígio de uma posição opulenta neste mundo material é tempo- 
rário, ao.passo que é difícil. convencer um homem rico. Portanto, 
Nárada Muni estabeleceu um exemplo, amaldiçoando essas. duas 
pessoas, Nalakúvara e Manigriva, a tornarem-se obtusas e inconscien- 
tes como árvores. Esta foi uma punição adequada. Porém, como 
Krsna é sempre misericordioso, muito embora eles fossem punidos, 
foram «assaz afortunados. para' vera Suprema Personalidade: de 
Deus face a face. Logo, a punição dada pelos vaisnavas não é abso- 
lutamente punição; ao contrário, é outra espécie de misericórdia. 
Com a maldição do devarsi, Nalakúvara e Manigriva tornaram-se 
árvores gémeas arjuna e permaneceram.no quintal. de máe Yasodã 
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e Nanda Mahãrãja, esperando a oportunidade de verem Krsna dire- 
tamente. O Senhor Krsna, pelo desejo de Seu devoto, extirpou essas 
árvores yamala-arjuna, e quando após cem anos dos devas, Nala- 
küvara é Manigriva receberam de Krsna essa libertação, a antiga 
consciência deles foi revivida, e ofereceram a Krsna orações dignas 
de serem oferecidas pelos semideuses. Tendo assim recebido a opor- 
tunidade de ver Krsna face a face, eles compreenderam quão miseri- 
cordioso era Narada Muni, e portanto reconheceram a dívida que 
tinham para com ele e agradeceram-lhe. Então, após circungirarem 
a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, eles partiram para suas 
respectivas moradas. 


VERSO 1 


teias 
pat ma ma AR 
ma, af UAT Wn 


sri-rájováca 
kathyatàm bhagavann etat 
tayoh sapásya küranam 
yat tad vigarhitam karma 
yena và devarses tamah 


Sriraja uvaca—o rei continuou perguntando; kathyatâm—por 
favor, descreve; bhagavan—ó pessoa supremamente poderosa; erat-— 
isto; tayoh—de ambos; sapasya-—da maldição; karanam-—a' causa; 
yat—a qual; tat—este; vigarhitam—abominável; karma—ato; yena— 
pelo qual; va—ou; devarseh tamah—o grande sábio Narada ficou 
táo irado. 


TRADUÇÃO 
O rei Pariksit perguntou a Sukadeva Gosvami: Ó grande e pode: 
roso santo, por que motivo Nalakúvara e Manigriva foram amaldi- 
coados por Nārada Muni? Que atividade abominável praticaram a 
ponto de até mesmo Nārada, o grande sábio, ficar irado contra eles? 
Por favor, descreve-me isto. 


Verso 3] A libertação das árvores yamala-arjuna 


VERSOS 2-3 


vara st 
aaa spa ei ee | 
Fea 2 ta RAR II 2 
awhi aR a aaa 
AREA qa TE 


sri-suka uvãca 
rudrasyânucarau bhitvã 
sudrptau dhanadâtmajau 
kailàsopavane ramye 
mandàkinyam madotkatau 


várunim madiram pitva 
madaghürnita-locanau 

stri-janair anugàyadbhis 
ceratuh puspite vane 


Sri-Sukah uvàca—$ri Sukadeva. Gosvàmi respondeu; rudrasya— 
do Senhor Siva; anucarau—dois grandes devotos ou associados; 
bhütvü—sendo elevados àquele posto; su-drptau—orgulhosos daque- 
la posição e de seus belos traços físicos; dhanada-atmajau—os dois 
filhos de Kuvera, o tesoureiro dos semideuses; kailâsa-upayane—em 
um pequeno jardim que ficava ao lado de Kailasa Parvata, à resi- 
dência do Senhor Siva; ramye—em um lugar muito belo; mandaki- 
nyàm-—no rio Mandákini; mada-utkatau—terrivelmente orgulhosos 
e loucos; varunim-—um tipo de bebida chamada Varuni; madiram— 
embriaguez; pitva—bebendo; mada-agharnita- -locanau—seus olhos 
girando embriagados; stri-janaih—com mulheres; anugayadbhih— 
vibrando sons cantados por elas; ceratuh—vagavam; puspite vane— 
em um magnífico jardim florido. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvámi disse: Ó rei Pariksit, porque foram elevados 
à associação do Senhor Siva — e eles sentiam-se muito orgulhosos 
disso —, os dois filhos de Kuvera tinham permissão de perambular 
pelo jardim que ficava ao lado da colina Kailasa, às margens do rio 















































520 Sriniad-Bhágavatam. [Canto 10, Cap. 10 


Mandákini. Aproveitando-se desta situacáo, eles costumavam beber 
um tipo de bebida chamada váruni. Acompanhados de mulheres 
que cantavam atrás deles, eles vagavam naquele jardim de flores, 
com seus olhos sempre girando embriagados. 


SIGNIFICADO 

Este verso menciona algumas vantagens materiais obtidas por 
pessoas associadas ou devotadas ao Senhor Siva. E assim como acon- 
tece em relação ao Senhor Siva, se a pessoa é devota de qualquer 
outro semideus, ela usufrui algumas vantagens materiais. Os tolos, 
portanto, tornam-se devotos dos semideuses. Isto foi assinalado e 
criticado pelo Senhor Krsna no Bhagavad-gitã (7.20): kamais tais tair 
hrta-jhiânah prapadyante 'nya-devatah. Aqueles que não são devo- 
tos de Krsna têm uma queda por mulheres, vinho e assim por diante, 
e portanto costuma-se descrevê-los como Arta-jfiâna, desprovidos 
de razão. O movimento da consciência de Krsna pode mui facilmente 
apontar esses tolos, pois eles são, cagando, no Bhagavad-gità 
(7.15), onde o Senhor Krsna diz: 


na müm duskrtino müdhàh 
“prapadyante narâdhamah 

É müyayüpahrta-jnünà 
t asurar bhivam asritah 


“Aqueles, canalhas que, grosseiros e tolos, são os mais baixos da 
humanidade e tendo seu conhecimento sido roubado pela. ilusão, 
compartilham da natureza ateista dos demônios, e portanto não se 
rendem a Mim,” Qualquer pessoa que não seja um devoto de Krsna 
e não se rende a Krsna deve ser considerada. naradhama, o mais 
baixo dos homens, e duskrti, ou alguém que sempre comete ativida- 
des pecaminosas. Assim, não é difícil descobrir quem é um homem 
de terceira ou quarta classe, pois sua posição pode ser entendida sim- 
plesmente através deste teste crucial: ele é ou não é um devoto de 
Krsna? 

Por que os devotos dos semideuses são mais numerosos do que os 
vaisnavas? À resposta é dada aqui. Os vaisnavas não estão interessa- 
dos “em prazeres de quarta classe, tais como vinho e mulheres, nem, 
lhes propicia Essas facilidades. 





A libertação das árvores yamala-arjuna 
VERSO 4 


aa e Tre | 
Rca mg de) 


antah pravisya gangayam 
ambhoja-vana-rajini 

cikridatur yuvatibhir 
gajàv iva karenubhih 


antáh-—dentro de; pravisya—indo para; gangayam-—o Ganges, 
conhecido como Mandakini; ambhoja—de flores de lótus; vana-raji- 
ni—onde havia uma densa floresta; cikridatuh—os dois costumavam 
desfrutar; yuvatibhih—na companhia de mocinhas; gajau—dois ele- 
fantes; iva—assim como; karenubhih—com elefantas. 


TRADUÇÃO 


Dentro das águas do Mandakini Ganges, que eram abarrotadas 
de jardins de flores de lótus, os dois filhos de Kuvera costumavam 
desfrutar com belas mocinhas, assim como na água dois elefantes 
desfrutam com elefantas. 


SIGNIFICADO. 

De um modo geral, as pessoas vão ao Ganges para purificarem- 
se dos efeitos da vida pecaminosa, mas eis um exemplo de como 
os tolos entram no Ganges para envolver-se em vida pecaminosa. 
Não se deve pensar que alguém se purifica só por entrar no Ganges. 
Tudo, espiritual e material, depende da condição mental da pessoa. 


VERSO 5 


a a a E | 
ARA AA O RA l Kll 
yadrcchayà ca devarsir 
'"bhagavams tatra kaurava 
apasyan nãrado devau 
ksibanau samabudhyata 
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yadrechaya—por acaso, enquanto vagava por todo o Universo; 
ca—e; deva-rsih—a suprema pessoa santa entre os semideuses; bha- 
gavân—o poderosíssimo; tatra—lá (onde os dois filhos de Kuvera 
estavam gozando a vida); kaurava—ó Maháraja Pariksit; apasyat— 
quando ele viu; nãradah—o grande santo; devau—os dois jovens 
semideuses; ksibânau--com olhos enlouquecidos pela embriaguez; 
samabudhyata—ele pôde entender (a posição deles). 


TRADUÇÃO 
ó Maháràja Pariksit, por alguma auspiciosa oportunidade para 
os dois rapazes, casualmente o grande santo Devarsi Nárada certa 
vez apareceu ali, Vendo-os embriagados, com os olhos girando, ele 
pôde entender a situação deles. 


! SIGNIFICADO 
Está dito: 


'südhu-sanga, ' 'südhu-sanga"———sarva-sastre kaya 
i lava=mátra sadhu-sañge sarva-siddhi haya 
' (Cc. Madhya 22:54) 


A qualquer lugar que Nárada Muni vá, o momento em que ele ali 
aparece é tido como extremamente auspicioso. Também se diz: 


brahmânda bhramite kona bhagyaván jiva 
guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-bija 


“De acordo com seu karma, todas as entidades vivas vagueiam pelo 
Universo inteiro. Algumas delas elevam-se aos sistemas planetários 
superiores, e outras descem aos sistemas planetários inferiores. Dentre 
muitos milhões de entidades vivas errantes, aquela que é muito afor- 
tunada recebe a oportunidade de, pela graça de Krsna, associar-se 
com um mestre espiritual genuíno. Pela misericórdia de Krsna e do 
mestre espiritual, essa pessoa recebe a semente da trepadeira do ser- 
viço devocional.” (Cc. Madhya 19.151) Narada apareceu no jardim 
para dar aos dois filhos de Kuvera a semente do serviço devocional, 
muito embora eles estivessem embriagados. As pessoas santas sabem 
como conceder misericórdia às almas caídas. 
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VERSO 6 


iia a far aaa 1 
maià mig: afro Pei da ge S I 


tam drstvã vriditã devyo 
vivastrah sapa-sankitah 

vasamsi paryadhuh sighrarn 
vivastrau naiva guhyakau 


tam—Narada Muni; drstva—vendo; vriditah—estando envergo- 
nhadas; devyah—as jovens semideusas; vivastrah—embora elas esti- 
vessem nuas; Sãpa-Sarkitâh—temendo serem amaldiçoadas; vasarsi— 
roupas; paryadhuh—cobriram o corpo; Sighram-—áàs pressas; vivas- 
trau—que também estavam nus; na—não; eva—na verdade; guhya- 
kau-—os dois filhos de Kuvera. 


TRADUÇÃO 
Ao verem Nárada, as jovens semideusas, estando nuas, ficaram 
muito envergonhadas. Temendo serem amaldiçoadas, elas cobriram 
seus corpos com suas roupas. Mas os dois filhos de Kuvera não to- 
maram uma conduta semelhante; ao contrário, não se importando 
com Nárada, eles permaneceram nus. 


VERSO 7 


diem fe i ded mi 
arar a añ I NO dU 
tau drstvã madirã-mattau 
Sri-madündhau surütmàjau 


tayor anugrahárthàya 
sapam dasyann ida jagau 


tau—os dois jovens semideuses; drstva—vendo; madira-mattau— 
muito embriagados por causa da bebida que tomaram; $ri-mada- 
andhau—estando cegos com falso prestigio e opulencia; sura-atmajau— 
os dois filhos dos semideuses; tayoh—a eles; anugraha-arthaya—com 
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o propósito de dar misericórdia especial; sãpam-—uma maldição; 
dasyan—desejando oferecer-lhes; idam-—isto; jagau-—proferiu. 


TRADUÇÃO 
Vendo os dois filhos dos semideuses nus e intoxicados pela opu- 
léncia e falso prestigio, Devarsi Nárada, para mostrar-lhes miseri- 
córdia especial, desejou lançar-lhes uma maldição especial. Daí, ele 
falou o seguinte. 


SIGNIFICADO 

Embora a princípio Nárada Muni parecesse muito irado e os amal- 
diçoasse, no;final, os dois semideuses Nalakúvara e Manigriva con- 
seguiram ver a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, face a face. 
Assim, a: maldição foi, em última análise, auspiciosa e brilhante, 
Deve-se julgar que espécie de maldição Nãrada lançou sobre eles, 
Neste contexto, Srila Visvanátha Cakrayarti-Thákura dá, um bom 
exemplo. Quando o pai encontra seu filho profundamente adorme- 
cido mas o filho tem de tomar remédio para curar sua doença, o 
pai belisça a criança para que ela acorde.e tome o remédio. De modo 
semelhante, Nárada Muni amaldiçoou Nalakúvara e Manigriva para 
curar-lhes a doença manifesta como cegueira material, .., 


VERSO 8. 


ara SAM 
4 == ; fiit ena | 
AREAS t qmm e 
iy Sri-nárada uyaca 
na hy anyo jusato josyán 
buddhi-bhramso rajo-gunah 
Sri-madad abhijatyadir 
yatra stri dyütam asavah 


sri-nãradah uvaca—Narada Muni disse; na—não há; hi—na ver- 
dade; anyah-—outro gozo material; jusatah—de alguém que está 
desfrutando; josyân— atrativos do mundo material (comer, dormir, 
acasalar-se e defender-se de diferentes maneiras); buddhi-bhrarnsah— 
esses prazeres atraem a inteligência; rajah-gunah-—sendo controlado 
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pelo modo da paixão; sri-madat-—do que a riqueza; abhijatya-adih— 
entre os quatro princípios materiais (traços físicos pessoais atraentes, 
nascimento em família” aristocrática, 'ser muito erudito e ser muito 
rico); yatra—onde; stri—mulheres; dyütam—jogatina; asavah—vinho 
(vinho, mulheres e jogos sáo muito proeminentes). 


TRADUÇÃO 
Narada Muni disse: Entre todos os atrativos oferecidos pelo gozo 
material, a atração que se apresenta sob a forma de riqueza confunde 
mais a inteligência de alguém do que ter belos traços físicos, nascer 
em família aristocrática, e ser erudito. Quando a pessoa não é edu- 
cada mas falsamente arrogante devido à riqueza, o resultado é que 
ela ocupa sua riqueza em desfrutar de vinho, mulheres e jogatinas. 


SIGNIFICADO Jj " 
Entre os trés modos da natureza material — bondade, paixão e 
ignoráncia —, as pessoas decerto sáo conduzidas pelas qualidades 
inferiores, a saber, paixão e ignorância, e especialmente pela paixão. 
Conduzida pelo modo da paixão, a pessoa envolve-se cada vez mais 
na existência material. Portanto, 'o ser humano deve subjugar Os 
modos da paixão e ignorância e avançar nó modo da bondade. 


1 I niin n ob sm 6 
tada rajas-tamo-bhavah,, b 5159 i 
kāma-lobhādayaś ca ye 
ceta etair anâviddham 
sthitar sattve prasidati 
(Bhãg. 1.2.19) 


Isto é cultura: devem-se subjugar os modos da paixáo e ignoráncia. 
No modo da paixão, quando alguém desenvolve falso orgulho de 
sua riqueza, ele aplica-a somente em três ítens, a saber, vinho, mu- 
lheres e jogos. De fato, podemos ver, especialmente nesta era, que 
aqueles que têm riqueza excessiva Simplesmente tentam desfrutar 
destas três coisas: Na civilização ocidental, estas três coisas são muito 
proeminentes devido à riqueza desnecessariamente alta. Nárada Muni 
considerou tudo isto no caso dé Manigriva e Nalaküvara porque en- 
controu-os tào orgulhosos da riqueza de seu pai, Kuvera. 
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VERSO 9 


ee a | 
ATAR AAA A I 


hanyante pasavo yatra 
nirdayair ajitatmabhih 
manyamánair imam:deham 
obnatao ajaramrtyu nasvaram 


TP Fa à 
hanyante—sào mortos:de muitas maneiras (especialmente nos ma- 
tadouros); pasavah —animais de quatro patas (cavalos, ovelhas, vacas, 
porcos, etc.); yatra—onde; nirdayaih—por aquelas: pessoas cruéis 
que são conduzidas pelo modo da paixão; ajita-atmabhih-—patifes 
incapazes de controlar os sentidos; manyamánaih—pensam; imam— 
este; deham—corpo; ajara—nunca envelhecerá ou adoecerá; amrtyu— 
a morte nunca virá; nasvaram-—embora o corpo destine-se a ser ani- 
abria TRADUÇÃO 
, Incapazes de controlar os seus sentidos, os patifes que sentem 
falso orgulho de suas riquezas ou-de seu nascimento em famílias 
aristocráticas são tão cruéis que, para a manutenção de seus corpos 
perecíveis, os quais eles acham que nunca envelhecerão ou morrerão, 
matam sem dó nem piedade os pobres animais. Às vezes, eles matam 
animais só para desfrutar de um passeio. 


SIGNIFICADO 

Quando os modos da paixão e da ignorância sobressaem na socie- 
dade humana, dando origem a um intenso desenvolvimento econó- 
mico, o resultado é que as pessoas envolvem-se com vinho, mulheres 
e jogatina. Depois, estando loucas, elas mantêm grandes matadou- 
ros ou ocasionalmente saem em excursões recreativas para matar 
animais, Esqueçendo-se de que por mais que se tente manter o corpo, 
o corpo está sujeito ao nascimento, morte, velhice e doença, esses 
patifes tolos entregam-se a consecutivas atividades pecaminosas, 
Sendo duskrtis, eles esquecem-se completamente da existência do 
controlador supremo, que está situado no âmago dos corações de 
todos (isvarah sarva-bhütanarn hrd-dese "rjuna tisthati). Este contro- 
lador supremo.está observando cada aspecto de-nossas atividades, e 
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recompensa ou pune a todos, dando a cada pessoa um corpo adequado, 
feito pela natureza material (bhramayan sarva-bhitâni yantraradhâni 
máãyayã). Dessa maneira, as pessoas pecaminosas automaticamente 
são punidas em diferentes classes de corpos: A causa fundamental 
desta punição é que, quando alguém acumula riqueza excessiva, ele 
torna-se mais emais degradado, não sabendo que, com seu próximo 
nascimento, sua riqueza acabará. 


na sadhu manye yata âtmano *yam 
asann api klesada asa dehah 
(Bhàg. 5.5:4) 


Matar animais é proibido. Todo ser vivo; evidentemente, tem de 
comer algo (jivo jivasya jivanam). Mas deve-se aprender que tipo 
de alimento deve-se comer. Portanto, o I$opanisad ensina que tena 
tyaktena bhuñjtthah: a pessoa deve comer apenas aquilo que é desig- 
nado para os'seres humanos. No Bhagavad-gitã (9.26), Krsna diz: 
n" " u i 
patrarh pusparh phalam toyarh 
yo me bhaktyà: prayacchati 
tad aham bhakty-upahrtam 
asnàmi prayatatmanah 


“Se alguém Me oferecer, com amor e devoção, folhas, flores, frutas 
ou água, Eu as aceitarei.”” O devoto, portanto, não come nada de- 
corrente da matança dos pobres animais. Ao contrário, os devotos 
aceitam a prasada de Krsna (tena tyaktena bhuñjtthah). Krsna reco- 
menda que a'pessoa Lhe dé patram puspam phalamh toyam — folhas, 
flores, frutas ou água. Alimentar-se de animais nunca é recomendado 
para os:seres humanos; ao contrário, o ser humano é aconselhado 
a comer prasada, restos de alimento deixados por Krsna. Yajña- 
sistasinah santo mucyante sarva-kilbisaih (Bg. 3.13). Se alguém passa 
a comer prasüda, mesmo que com isso pratique alguma pequena 
atividade pecaminosa, ele livra-se dos resultados dos atos pecaminosos. 


VERSO 10 


RRA | 
o AN 
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deva-samjñitam apy ante 
krmi-vid-bhasma-samjñitam 

bhúita-dhruk tat-krte svartham 
kim veda nirayo yatah 


deva-sarhjfiitam-—o: corpo: agora conhecido; como: uma pessoa 
muito insigne, como presidente, ministro ou mesmo semideus; api— 
mesmo que o corpo seja tão importante; ante—após a morte; krmi— 
transforma-se em vermes; vif--ou-em exeremento;-bhasma-sarhjfii- 
tam-—ou em cinzas; bhista-dhruk-—=alguém que não aceita os preceitos 
sástricos e desnecessariamente inveja outras entidades vivas; tal-krte— 
agindo dessa maneira; sva-artham-— interesse próprio; kim-—quem 
está ali; veda-—quem sabe; nirayah patah-—porque, devido a essas 
atividades pecaminosas, a pessoa é lançada em condições infernais. 





TRADUÇÃO 

Enquanto vive, talvez alguém se orgulhe de seu corpo, julgando- 
se um homem muito importante, um ministro, presidente ou mesmo 
semideus, mas o que quer que ele seja, após a morte, este corpo se 
transformará em vermes, em excremento ou em cinzas. Se alguém 
mata os pobres animais para satisfazer os caprichos temporários 
deste corpo, não sabe o que vai sofrer em seu próximo nascimento, 
pois tal canalha pecaminoso deverá ir ao inferno, onde sofrerá os 
resultados de suas ações, 


SIGNIFICADO 

Neste verso; as três palavras: krmisvid-bhasma são significativas. 
Após a morte, o corpo pode tornar-se krmi, o.que significa: 'vermes”, 
pois; senão é cremado, o corpo pode ser comido: pelos vermes; ou 
então; pode: ser. comido. por animais —- pelos porcos e abutres — e 
transformar-se em excremento. Aqueles que são mais civilizados in- 
cineram 0 corpo morto, e assim ele transforma-se em cinzas (bhasma- 
sarhjriitam). Todavia, embora-o corpo acabe se transformando em 
verme; excremento ou cinzas, as pessoas tolas, só para mantê-lo, 
cometem muitas atividades pecaminosas. Isto decerto é lamentável. 
A forma de corpo humano de fato-serve para jivasya tattva-jijñasa, 
iluminação em conhecimento dos valores. espirituais.. Portanto, a 
pessoa deve refugiar-se em um mèstre espiritual genuino. Tasmād 
gurum prapadyeta: ela deve aproximar-se de um guri. Quem é guru? 
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Sâbde pare ca nisnâtam (Bhãg. 11.3.21): guru é aquele que tem pleno 
conhecimento transcendental. Quem não se aproxima de um mestre 
espiritual permanece em ignorância. Acaryaván puruso veda (Chando- 
gya Upanisad 6.14.2): a pessoa tem pleno conhecimento sobrea vida 
quando é acaryaván, guiada pelo acárya. Mas quando alguém é con- 
duzido por rajo-guna e tamo-guna, ele não se importa com nada; 
ao contrário, age como um animál bruto, arriscando sua vida (mrtyu- 
sarhsâra-vartmani) e portanto continuando a passar por sofrimento 
após sofrimento. Na te viduh svartha-gatim hi visnum (Bhãg. 7.5.31). 
Semelhante tolo não sabe como utilizar este corpo para elevar-se. 
Ao contrário, ele entrega-se a atividades pecaminosas e afunda-se 
cada vez mais na vida infernal: 


VERSO 11 


e fra: e Fra a | 
a fa atras gro Sat ttn 


dehah kim anna-dâtuh svarh 
nisektur mátur eva ca 

mütuh pitur và balinah 
kretur agneh Suno "pi và 


dehah—este corpo; kim anna-dàtuh—acaso pertence ao patráo 
que me dá dinheiro para manté-lo; svam-—ou acaso pertence pes- 
soalmente a mim; nisektuh—(ou acaso pertence) à pessoa que elimi- 
nou o sêmen; matt eva—(ou acaso pertence) à mãe que manteve 
este corpo em seu ventre; ca—e; math pituh va—oú (acaso pertence) 
ao avô materno (porque às vezes o avô materno considera o neto 
como um filho adotivo); balinah—(ou acaso pertence) à pessoa que 
leva este corpo à força; kretuh--ou à pessoa que compra 6 corpo 
para que Ihe sirva de escravo; agneh—ou ao fogo (porque o corpo 
acaba sendo queimado); Sunah—ou aos cães e abutres que acabam 


comendo-o; api—mesmo; vi-—ou. 
) i 


TRADUÇÃO 
Enquanto está vivo, acaso este corpo pertence ao seu patrão, ao 
eu, 'ao pai, à mãe ou ao avô materno? Acaso ele pertence à pessoa 
que leva à força, ao amo que o compra, ou aos filhos que o queimam 
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no fogo? Ou, se não é queimado, será que o corpo pertence aos 
cães que o comem? Entre os muitos seres que alegam possuir o corpo, 
quem de fato o possui? Deixar de averiguar isto para apenas pro- 
curar manter o corpo através de atividades pecaminosas não é reco- 
mendável, 


VERSO 12 


Ud amo RESETAR, | 
EI GIANT eA Efe Se ESL 28 


evam sadháranam deham 
avyakta-prabhavapyayam 

ko vidvàn atmasàt krtvà 
hanti jantūn rte 'satah 


evam—desse modo; sadháranam—propriedade comum; deham— 
0 corpo; avyakta—da natureza imanifesta; prabhava— manifestado 
dessa maneira; apyayam-—-e voltando a imergir no imanifesto (**és 
pó, e ao pó voltarás"); kah—quem é essa pessoa; vidvan—alguém 
que tem verdadeiro conhecimento; dtmasat krtva—alegando ser seu; 
hanti—mata; jantün—pobres animais; rte—exceto; asatah— patifes 
que náo tém conhecimento nem compreensáo clara. 


TRADUÇÃO 

Este corpo, afinal de contas, é produzido pela natureza imanifesta 
e volta a ser aniquilado e decompõe-se nos elementos naturais. Por- 
tanto, ele é propriedade comum de todos. Nessas circunstâncias, 
quem, a não ser um patife, alega ser sua essa propriedade e enquanto 
a mantém comete atos pecaminosos, tais como matar animais, apenas 
para satisfazer seus caprichos? Só um patife pode cometer essas ati- 
vidades pecaminosas! 


SIGNIFICADO 
Os ateistas não acreditam, na existência da alma. Entretanto, a 
menos que alguém seja muito cruel, porque deveria ele matar animais 
desneçessariamente? O corpo é uma manifestação de uma combina- 
ção de matéria, No começo, ele não era nada, mas através de uma 
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combinação de matéria, ele passou a existir. E então, quando a com- 
binação se desfizer, o corpo deixará de existir. No começo, ele não 
era nada, e no final, ele não será nada. Por que, então, deveria alguém 
cometer atividades pecaminosas enquanto ele está manifesto? Não 
é possível que se faça isto; a menos que alguém seja o mais rematado 
patife. 

VERSO 13 


RAS AAA ZIRA TARAR, | 
tenis A aa: aà 13N 


asatah'śrī-madāndhasya 
dàridryam param añjanam 

Atmaupamyena bhútáni 
daridrah param iksate 


asatah—desse patife e tolo; sri-mada-andhasya—que está cego 
por possuir temporariamente riquezas e opuléncia; daridryam—po- 
breza; param afijanam—o melhor ungiiento para os olhos, através 
do qual podem-se ver as coisas como elas são; arma-aupamyena— 
em comparação com ele mesmo; bhütüni—seres vivos; daridrah—um 
homem paupérrimo; param—perfeitamente; Tksate—pode enxergar 
com clareza. 


TRADUÇÃO 
Os tolos e patifes ateístas que são muito orgulhosos de sua riqueza 
deixam de enxergar com clareza. Portanto, trazê-los de volta à po- 
breza é o ungiiento adequado para seus olhos para que eles possam 
ver as coisas como elas são. Um homem pobre pode pelo menos 
compreender quão dolorosa é a pobreza, e portanto ele não desejará 
que os outros fiquem em uma condição tão amargurada como a sua. 


SIGNIFICADO 
Mesmo hoje em dia, se um homem pobre ganha dinheiro, ele tem 
a propensão de utilizar seu dinheiro para realizar muitas atividades 
filantrópicas, tais como abrir escolas para os incultos e hospitais para 
os doentes. Com relação a isto, há uma história instrutiva, chamada 
punar müsiko bhava: **Volta a ser rato”. Um rato vivia sendo per- 
seguido por um gato, e por isso O rato aproximou-se de uma pessoa 
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santa e pediu-lhe para tornar-se um gato. Ao tornar-se um gato, o 
rato passou a ser perseguido por um cachorro, e depois, ao trans- 
formar-se em um" cachorro, ele era perseguido por um tigre. Mas 
quando se tornou um tigre, ele olhou fixamente para a pessoa santa, 
equando a pessoasanta perguntou-lhe: “Que desejas??”-o tigre disse: 
“Quero comer-te.” Então, a pessoa santa amaldiçoou-o, dizendo: 
**Que voltes a ser um rato.” Fenómeno/semelhante está acontecendo 
em todo o Universo. Alguém está subindo e descendo, ora tornando- 
se um rato, ora um tigre, cassim por diante; $ri Caitanya Mahàprabhu 
disse: j 


brahmánda bhramite kona bhagyaván jiva 
guru-krsna-prasâde páya bhaktislata-bija 
(Ce. Madhya 19.151) 


As entidades vivas são promovidas e rebaixadas pelas leis da nature- 
za, mas se alguém é muitíssimo. afortunado, através da associação 
com pessoas santas ele obtém a semente do serviço devocional, e 
sua vida torna-se exitosa.; Através da pobreza, Nárada Muni queria 
trazer Nalakúvara e Manigriva à plataforma do serviço devocional, 
e assim amaldiçoou-os. Essa é a: misericórdia de um vaisnava. A 
menos que alguém se estabeleça na plataforma vaisnava, não pode 
tornar-se um homem bom. Haráv abhaktasya kuto mahad-gunah 
(Bhãg. 5.18.12). Um avaisnava nunca se torna um homem bom, 
por mais severamente que seja punido: 
(n ki à 
VERSO 14 E 
URCA eco ai ear i 
al re " 
yathà cute vida ço 
jantor:necchati ta vyathám 
Jiva-samyam gato lingair 
na tathàviddha-kantakah 


yatha—assim como; kantaka-viddha-añgah—uma pessoa cujo 
corpo foi espetado por alfinetes; jantoh—desse animal; na—nào; ic- 
chati—deseja; tàm-—específica; vyathàm—uma dor; jiva-samyam 
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gatah—quando ela compreende que a posição é a mesma para todos; 
lingaih—possuindo uma determinada classe de corpo; na—nào; 
tathã—assim; aviddha-kantakah—uma pessoa que não foi espetada 
por alfinetes. 


pao TRADUÇÃO b añito 
Vendo seus rostos, aqueles cujos corpos foram ee o alfi- 
netes podeín entender a dor de outros que recebem semelhantes es- 
petadas. Compreendendo que esta dor é a mesma para todos, eles 
não querem que outros se submetam a esse sofrimento. Mas alguém 
que nunca foi espetado por alfinetes não pode entender esta dor. - 


SIGNIFICADO 

Existe um ditado segundo o qual “A felicidade da riqueza é des- 
frutada por alguém que sabóreou a infelicidade da pobreza.” Também 
há outro ditado comum, vandhya ki bujhibe prasava-vedana: “Uma 
mulher que não deu à luz um filho nào pode entender a dor do parto.” 
A menos que sinta na própria pele, a pessoa não pode'compreender 
o que é dor e o que é felicidade neste mundo material. As leis da 
natureza também agem com base neste princípio: Se alguém matou 
um animal, ele próprio terá de ser morto pelo mesmo animal. Isto 
chama-se mansa. Mam significa “eu”, e sa, “ele”. Do mesmo modo 
que como um animal, esse animal terá a oportunidade de comer- 
me. Em todo Estado, portanto, tem-se por costume a alguém 
que comete assassinato. 


VERSO 15 
afã fumei gu: quado | 
oia Wn 


krcchram yadrechayapnoti 
tad dhi tasya param tapah 


daridrah—um pobretáo; nir-aham-stambhah-— automaticamente 
livra-se de todo o falso prestigio; muktah—liberado; sarva—todo; 
madaih—do falso ego; ¡ha—neste mundo; krcchram—com muita 
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dificuldade; yadrcchaya apnoti—o que ele acaso ganha da providén- 
cia; tat—isto; hi—na verdade; tasya—sua; param—perfeita; tapah— 
austeridade. 


TRADUÇÃO 
Um pobretão deve automaticamente submeter-se a austeridades 
e penitências porque em sua pobreza ele não pode possuir nada. 
Assim, seu falso prestigio é aniquilado. Sempre precisando de. ali- 
mento, abrigo e roupa, ele deve satisfazer-se com aquilo que é obtido 


pela misericórdia da providéncia. Submeter-se a essas austeridades, 


compulsórias é bom para ele porque isso purifica-0.e deixa-o com- 
pletamente livre do falso ego. 


SIGNIFICADO. 

Uma pessoa santa aceita voluntariamente um estado de pobreza 
só para livrar-se do falso prestígio material, Muitos grandes, reis dei- 
xaram seu magnificente padrão de vida e foram para a floresta pra- 
ticar austeridade de acordo com a cultura védica, simplesmente para 
purificarem-se, Mas se alguém que não pode aceitar voluntariamente 
essa austeridade é posto em uma situação de pobreza, ele automati- 
camente deve praticar austeridade. A austeridade é boa para todos 
porque livra a pessoa das condições materiais. Logo, se alguém tem 
muito orgulho de-sua posição material, pô-lo na pobreza é a melhor 
maneira de corrigir sua tolice. Dãridrya-doso guna-rasi-nasi: quando 
alguém é pobre, naturalmente seu falso orgulho na vida de aristocra- 
cia, riqueza, educação e beleza é esmagado. Recebendo esse corretivo, 
ele se situa na posição correta que lhe propicia a liberação. 


VERSO 16 


fa guna, ¿fango | 
Fama fa rara 1280 


nityañ ksut-ksama-dehasya 
daridrasyanna-kanksinah 

indriyany anususyanti 
himsapi vinivartate, 
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nityam—sempre; ksut—com fome; ksama—fraco, sem a força 
necessária; dehasya—do corpo de um homem pobre; daridrasya— 
pobretão; anna-kanksinah—sempre desejando obter um pouco de 
comida; indriyáni—os sentidos, que são comparados a serpentes; 
anususyanti—pouco a pouco enfraquecem cada vez mais, sem a 
menor potência; Airhsã api—-a tendência de invejar os outros; vini- 
vartate—reduz-se. 


TRADUÇÃO 

Sempre faminto, desejando obter um pouco de comida, um homem 
pobre gradativamente enfraquece cada vez mais. Não contando com 
nenhuma outra potência, seus sentidos automaticamente ficam apa- 
ziguados. Um homem pobre, portanto, é incapaz de realizar atividades 
prejudiciais e invejosas. Em outras palavras, tal homem automatica- 
mente obtém os resultados das austeridades e penitências adotadas 
voluntariamente pelas pessoas santas. 


SIGNIFICADO 
De acordo com a opinião de médicos experientes, o diabetes re- 
sulta da alimentação voraz, e à tuberculose é uma doença do subnu- 
trido. Não devemos desejar ser nem diabéticos nem tuberculosos. 
Yávad artha-prayojanam. Devemos comer frugalmente e manter o 
corpo saudável para avançarmos em consciência de Krsna: Como 
se recomenda em outra passagem do Srimad-Bhagavatam (1:2:10): 


kamasya nendriya-pritir 
labho jiveta yavatà 
Jivasya tattva-jijnasa 
nàrtho yas ceha karmabhih 


O verdadeiro dever do ser humano é manter-se em condicóes de 
avançar em compreensão espiritual. A vida humana não se destina 
a tornar os sentidos demasiadamente fortes para que a pessoa sofra 
doenças e intensifique sua inveja e espírito briguento. Nesta era de 
Kali, entretanto, a civilização humana está tão desencaminhada que 
as pessoas estão desnecessariamente crescendo em desenvolvimento 
econômico, e como resultado estão “abrindo mais e mais matadou- 
ros, adegas e bordéis. Dessa maneira, toda a civilização está se ar- 
ruinando. 
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VERSO 17 


¿Rata gaara sms quafi d 
fg: fife d d aer ama forsan tu toll 


daridrasyaiva yujyante 
sadhavah sama-darsinah 

sadbhih ksinoti tam tarsam 
tata árád visuddhyati 


daridrasya—de uma .pessoa que é pobre; eva—na verdade; yujyan- 
te—podem facilmente associar-se; sâdhavah-—pessoas santas; sama- 
darsinah-—embora os sâdhus sejam iguais com todos, com o pobre 
e-o rico, 'o homem pobre pode tirar: proveito da companhia deles; 
sadbhih-—através da associação com essas pessoas santas; Ksinoti— 
reduz-se; tam—a causa original do sofrimento-material; tarsam—o 
desejo de gozo material; tatah—em seguida; arat—mui rapidamente; 
visuddhyati—sua contaminação material é expurgada. 


TRADUÇÃO 
As pessoas santas podem associar-se à vontade com os pobres, 
mas não com os ricos, Um homem pobre, através da associação 
com pessoas santas, mui rapidamente perde o interesse pelos dese- 
jos materiais, e as sujeiras existentes no âmago de seu coração são 
afastadas para bem longe. 


SIGNIFICADO 

Está dito que mahad-vicalanam ninâm grhinâm dina-cetasám 
(Bhãg. 10.8.4). A única ocupação de uma pessoa santa ou de um san- 
nyást, alguém na ordem renunciada, é pregar a consciência de Krsna. 
Os sâdhus, as pessoas santas, querem pregar para o pobre e para o 
rico, porém, mais do que o rico, o pobre-tira-proveito da pregação 
dos sadhus. O homem pobre apressa-se em receber os sadhus, ofere- 
ce-Ihes reverências e tenta tirar proveito de sua presença, ao passo 
que o homem rico mantém um grande galgo à sua porta para que 
ninguém possa entrar em.sua casa. Ele põe um aviso, dizendo: **Cui- 
dado com o cachorro”? e evita a associação de pessoas santas, mas 
o homem pobre mantém sua; porta aberta para eles e assim benefi- 
cia-se com sua associação mais do que o homem rico. Porque em 
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sua vida anterior fora o filho pobre de uma criada, Nàrada Muni 
obteve a associação de pessoas santas, e mais tarde tornou-se o su- 
blime-Nárada Muni. Esta foi sua experiência prática. Portanto, ele 
agora está comparando a posição de um homem pobre- com a de 
um homem rico. 


satür prasangàn mama virya-samvido 
bhavanti hrt-karna-rasayanah kathah 
taj-josanad asv apavarga-vartmani 
Sraddha ratir bhaktir anukramisyati 
(Bhag. 3:25.25) 


Se alguém tem a oportunidade de associar-se com pessoas, santas, 
através de suas instruções ele cada vez mais se purifica dos desejos 
materiais. 


krsna-bahirmukha haiyà bhoga-vàrichà kare 
nikata-stha màyà tàre japatiyà dhare 
(Prema-vivarta) 


Vida material significa que a pessoa se esquece de Krsna e incremen- 
ta seus desejos de gozo dos sentidos. Mas se alguém é agraciado 
Com as instruções das pessoas santas e esquece a importância dos 
desejos materiais, ele purifica-se automaticamente. Ceto-darpana- 
márjanam bhava-mahadavagni-nirvapanam (Siksastaka 1). A menos 
que o âmago do coração do materialista purifique-se, ele não poderá 
livrar-se das dores de bAtava-mahadavagni, o ardente fogo da existência 
material. 


VERSO 18 


Arpa aba geo 
sets Fo eita ad: to 


sadhünam sama-cittanam 
mukunda-caranaisinam 

upeksyaih kim dhana-stambhair 
asadbhir asad-asrayaih 









































538 Srimad-Bhágavatam [Canto 10, Cap. 10 


sadhinam—de pessoas santas; sama-cittanam—daqueles que sáo 
iguais com todos; mukunda-carana-esinam-—cuja única ocupação é 
servir: Mukunda, a Suprema Personalidade de Deus, e que sempre 
desejam esse serviço; upeksyaih-—negligenciando a associação; kim-— 
que; dhana-stambhaih—ricas e orgulhosas; asadbhih—com a asso- 
ciação de pessoas indesejáveis; asat-asrayaih—refugiando-se naque- 
les que são asat, ou não-devotos. 


TRADUÇÃO 
As pessoas santas [|sâdhus) pensam em Krsna vinte e quatro horas 
por dia. Eles não têm outro interesse, Por que deveriam as pessoas 
negligenciar a companhia dessas excelsas personalidades espirituais 
e tentar associar-se com materialistas, refugiando-se em não-devotos, 
a maioria dos quais é rica e orgulhosa? 


SIGNIFICADO 
Südhu é aquele que está ocupado em serviço devocional ao Senhor 
sem desvios (bhajate mam ananya-bhak). 


titiksavah karunikah 
suhrdah sarva-dehinam 

ajata-satravah santah 
sadhavah sadhu-bhúsanah 


“Os sintomas de um sadhu sáo que ele é tolerante, misericordioso 
e amigo de todas as entidades vivas. Ele não tem inimigos, é pacifi- 
co, acata as escrituras, e todas as suas características são sublimes.” 
(Bhàg. 3.25.21) O sadhu é suhrdah sarva-dehinàm, amigo de todos. 
Por que, então, ao invés de associar-se com os sádhus, deveriam 
os ricos desperdiçar seu tempo“precioso na companhia de outros 
homens ricos que são avessos à vida espiritual? Tanto o pobre quanto 
o rico podem tirar proveito do movimento da consciência de Krsna, 
e aqui se aconselha que todos adotem esse procedimento. Ninguém 
sai lucrando ao evitar a companhia dos membros do movimento 
da consciéncia de Krsna. Narottama dása Thákura diz: 


sat-sariga chüdi* kainu asate vilasa 
te-kürane lagila ye karma-bandha-phürisa 
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Se abandonamos a companhia dos sadhus, pessoas santas ocupadas 
em consciência de Krsna, e associamo-nos com pessoas que buscam 
o gozo dos sentidos e acumulam riquezas com este propósito, nossa 
vida está arruinada. A palavra asat refere-se a um avaisnava, ou 
alguém que não é devoto de Krsna, e saí refere-se a um vaisnava, 
um devoto de Krsna. A pessoa deve sempre buscar a companhia dos 
vaisnavas e não estragar sua vida, convivendo com avaisnavas. O 
Bhagavad-gitã (7.15) explica a diferença entre vaisnava e avaisnava. 


na mam duskrtino midhah 
prapadyante naradhamah 

mayayapahrta-¡ñaná 
asuram bhavam asritáh 


Qualquer um que náo seja rendido a Krsna é uma pessoa muito pe- 
caminosa (duskrti), um patife (midha), e o mais baixo dos homens 
(narâdhama). Logo, ninguém deve evitar a companhia dos vaisnavas, 
que agora é disponível em todo o mundo sob a forma do movimento 
da consciência de Krsna. 


VERSO 19 


ARA RA: | 
a A AA SN 


tad aham mattayor madhvyã 
varunya $ri-madandhayoh 

tamo-madam harisyami 
strainayor ajitatmanoh 


tat—portanto; aham-—eu; mattayoh—dessas duas pessoas em- 
briagadas; madhvya—tomando a bebida; varunya—chamada Váru- 
ni; Sri-mada-andhayoh—que estão cegas com a opulência celestial; 
tamah-madam-—esse falso prestígio devido ao modo da ignorância; 
harisyami—tirarei; strainayoh—porque se apegaram tanto ás mulhe- 
res; ajita-àtmanoh—sendo incapazes de controlar os sentidos. 


TRADUÇÃO 
Portanto, uma vez que estas duas pessoas, embriagadas com a 
bebida chamada Vaãruni, ou Madhvi, e incapazes de controlar seus 
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sentidos, tornaram-se cegas devido ao orgulho da opulência celes- 
tial e apegaram-se a mulheres, eu as libertarei de seu falso prestígio. 


SIGNIFICADO 

Ao castigar ou punir-alguém, um sâdhu não o faz por vingança. 
Maharaja Pariksit perguntou por que Nárada Muni estava sujeito 
a esse espírito de vingança (tamah). Mas isto não era tamah, pois 
Narada Muni, em pleno conhecimento do que era bom para os dois 
irmáos, sabiamente pensou na maneira de curá-los. Os vaisnavas 
são bons médicos. Eles sabem como proteger alguém da doença 
material. Assim, eles nunca estão em tamo-guna. Sa gunân samatityai- 
tàn brahma-bhüyàya kalpate (Bg. 14.26). Os vaisnavas estào sempre 
situados na plataforma transcendental, na plataforma Brahman. 
Eles nào podem estar sujeitos a erros ou à influéncia dos modos 
da natureza material, Tudo o que fazem, após estudar muito bem 
ocaso, destina-se simplesmente a levar todos de volta ao lar, de 
volta ao Supremo. 


VERSOS 20-22 


e daa a a 
a Pare Pts aa Ro 
is; ac sd am get. d 
AAA AÑ TETA, IRS 
aa añil e Ra | 
a ña q GEMA AA: RR 


yad imau loka-palasya 
putrau bhútva tamah-plutau 
na vivasasam dtmánam 
vijânitah sudurmadau 


ato "rhatah sthavaratam 
syatam naivari: yathà punah 

smrtih syan mat-prasâdena 
tatrâpi mad-anugrahãt 


A libertação das árvores pyamala-arjuna 


vasudevasya sannidhyam 
labdhvà divya-Sarac-chate 

vrtte svarlokatri bhüyo 
labdha-bhakti bhavisyatah 


yat—porque; imau—esses dois jovens semideuses; loka-pálasya—do 
grande semideus Kuvera; putrau-—nascidos como filhos; bhütva— 
sendo assim (eles não deveriam agir dessa maneira); tamah-plutau— 
tão absortos no modo da escuridão; na—não; vivasasam—sem ne- 
nhuma roupa, inteiramente nus; atmânam-—seus corpos pessoais; vi- 
jünitah—podiam entender que estavam nus; su-durmadau-—porque 
cairam muito devido ao falso orgulho; atah—portanto; arhatah— 
eles merecem; sthavaratam—imobilidade como a de uma árvore; 
syatam—eles podem tornar-se; na—náo; evam—dessa maneira; 
yatha—como; punah—novamente; smrtih—lembranca; syat—possa 
continuar; mat-prasadena—por minha misericórdia; fatra api—mais 
do que isso; mat-anugrahüt—por meu favor especial; vasudevasya— 
da Suprema Personalidade de Deus; sánnidhyam—a associacáo 
pessoal, face a face; labdhvá—obtendo; divya-Sarat-Sate vrtte—após 
expirarem cem anos de acordo com o cálculo feito pelos semideuses; 
svarlokatâm—o desejo de viver no mundo celestial; bhúyah—nova- 
mente; labdha-bhakti-—tendo revivido sua condição natural de serviço 
devocional; bhavisyatah-—tornar-se-ão. 


TRADUÇÃO 

Esses dois jovens, Nalakúvara e Manigriva, têm a fortuna de serem 
os filhos do grande semideus Kuvera, porém, devido ao falso presti- 
gio e à loucura provocada pela bebida que tomaram, eles cairam 
tanto que, mesmo estando nus, não conseguem entender que se en- 
contram nesse estado. Portanto, porque estão vivendo como árvo- 
res (pois as árvores são nuas mas não têm consciência disso), esses 
dois jovens devem receber corpos de árvores. Esta será a punição 
adequada. Entretanto, depois que eles se tornarem árvores e até se 
libertarem, por minha misericórdia lembrar-se-ão de suas ativida- 
des pecaminosas passadas. Ademais, através de meu favor especial, 
quando expirarem cem anos de acordo com o cálculo feito pelos se- 
mideuses, eles serão capazes de ver a Suprema Personalidade de 
Deus, Vasudeva, face a face, e assim reviverão suas verdadeiras po- 
sições de devotos. 





| 
| 














542 Srimad-Bhagavatam [Canto 10, Cap. 10 


SIGNIFICADO 

Uma árvore não tem'consciéncia; quando cortada, ela náo sente 
dor. Mas Nárada Muni queria que a consciéncia de Nalakúvara e 
Manigriva continuasse, para que, mesmo após serem libertados da 
vida de árvore, eles não se esquecessem das circunstâncias nas quais 
foram punidos. Portanto, para conceder-lhes favor especial, Narada 
Muni arranjou as coisas de tal maneira que, após serem libertados, 
eles fossem capazes de ver Krsna em Vrndavana e assim reviver sua 
bhakti adormecida. 

Cada dia dos semideuses no sistema planetário superior corresponde 
a um período de seis dos nossos meses. Embora estejam apegados 
ao gozo material, todos os semideuses no sistema planetário supe- 
rior são devotos, e portanto chamam-se semideuses. Existem duas 
categorias de pessoas, a saber, os devas e os asuras. Os asuras es- 
quecem-se de. sua relação com Krsna (asurarm bhàvam àsritah), ao 
passo que os devas não se esquecem. 


dvau bhüta-sargau loke 'smin 
daiva ásura eva ca 
visnu-bhaktah smrto daiva 
ásuras tad-viparyayah 
(Padma Purâna) 


Eis a diferença entre um devoto puro e um devoto karma-misra: 
o devoto puro não deseja nada para o gozo material, mas o devo- 
to misto, torna-se devoto para tentar desfrutar com galhardia deste 
mundo material. Alguém que, através do serviço devocional, está 
em. contato direto com a: Suprema Personalidade de Deus, perma- 
nece-puro, não.contaminado pelos desejos. materiais (anyabhilasita- 
súnyam jñana-karmady-anávriam). 

Através de karma-misra-bhakti, a pessoa eleya-se ao reino celestial; 
através de jhana-misra-bhakti, alguém consegue imergir na refulgéncia 
Brahman; e através de yoga-misra-bhakti, consegue-se compreender 
a onipotência da Suprema Personalidade de Deus. Mas bhakti pura 
não depende de karma, jhâna ou yoga, pois ela simplesmente con- 
siste em atividades amorosas. A liberação. alcançada pelo bhakta, 
portanto, que não se chama exatamente mukti, mas vimukti, ultra- 
passa as outras cinco classes de liberacào. — sayujya, sárüpya, sálo- 
kya, sârsti e samipya. O devoto puro sempre se ocupa em serviço 
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puro (anukülyena krsnanusilariarn bhaktir uttamã). Nascer num sis- 
tema planetário superior como um semideus é uma oportunidade 
de tornar-se um devoto mais purificado e voltar ao lar, voltar ao 
Supremo. Através desta aparente maldição, Nárada Muni indireta- 
mente deu a Manigriva e Nalakúvara a maior oportunidade. 


VERSO 23 


ATA SIA 
vaga a Za ARA, | 
qt 1220 


Sri-Suka uvàca 
evam uktvà sa devarsir 
gato: nürüyanasramam 
nalaküvara-manigrivav 
üsatur yamalàürjunau 


sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami continuou a falar; evam 
uktvã--assim proferindo; sah-—ele; devarsih—a maior pessoa santa, 
Narada; gatah-—deixou aquele lugar; nãrayana-asramam-—para seu 
próprio asrama, conhecido como Naráyana-asrama; nalakiivara— 
Nalakúvara; manigrivau—e Manigriva; asatuh—permaneceram lá 
para tornarem-se; yamala-arjunau-—árvores gêmeas arjuna. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Tendo falado essas palavras, o 
grande santo Devarsi Nárada retornou ao seu asrama, conhecido 
como Nãráyana-asrama, e Nalakúvara e Manigriva tornaram-se ár- 
vores gêmeas arjuna. 


SIGNIFICADO 
As árvores arjuna ainda são encontradas em muitas florestas, e 
sua casca é usada pelos cardiologistas para prepararem remédio contra 
problemas cardiacos: Isto significa que, muito embora sejam árvo- 
res, as pessoas incomodam-nas, descascando-as em prol da ciência 
médica. 






































Srimad-Bhagavatam [Canto 10, Cap. 10 


VERSO 24 


SUA ARA ATT ATA IRS 


rser bhagavata-mukhyasya 
satyam kartum vaco harih 

Jjagâma sanakais tatra 
yatrüstam yamalàrjunau 


rseh—do grande sábio e santo Narada; bhagavata-mukhyasya— 
do mais elevado de todos os devotos; satyam—verazes; kartum— 
para provar; vacah—suas palavras; Aarih-—a Suprema Personalidade 
de Deus, Krsna; jagâma-—foi até lá; Sanakaih-—mui vagarosamente; 
tatra—lá; yatra—para o lugar onde; astam-—havia; yamala-arjunau— 
as árvores gêmeas arjuna. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, Sri Krsna, para fazer valer a 
veracidade das palavras do maior devoto, Nárada, vagarosamente 
dirigiu-Se ao local onde estavam as árvores gêmeas arjuna. 


VERSO 25 


att Proa afim sara | 
AAA A enema 1121 


devarsir me privatamo 

yad imau dhanadàtmajau 
tat tathà sadhayisyàmi 

yad gitam tan mahütmanà 


devarsih—o grande santo Devarsi Nárada; me—Meu; priya-tamah— 
mui amado devoto; yat—embora; imau-—essas duas pessoas (Nala- 
kúvara e Manigriva); dhanada-atmajau—nascidas de pai rico e não 
sendo devotos; tat-—as palavras de Devarsi; tathã-—exatamente assim: 
sadhayisyami—executarei (porque ele queria que Eu: ficasse face s 
face com a yamala-arjuna, assim procederei); vat gitam—como jà 
se afirmou; fat—isto; mahatmana—por Narada Muni. 
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TRADUÇÃO 
“Embora esses dois jovens sejam os filhos do riquíssimo Kuvera 
€ Eu nada tenha a ver com eles, Devarsi Nárada é Meu muito queri- 
do e afetuoso devoto, e portanto, porque ele desejou que Eu ficasse 
face a face com eles, devo proceder dessa maneira para que eles li 
bertem-se.” 


SIGNIFICADO 

Nalakúvara e Manigriva na verdade nada tinham a ver com o ser- 
viço devocional e nem lhes passou pela cabeça ver a Suprema Per- 
sonalidade de Deus face a face, pois esta não é uma oportunidade 
vulgar. Ninguém deve ficar pensando que, só porque alguém é muito 
rico ou erudito, ou nasceu em família aristocrática, será capaz de 
ver a Suprema Personalidade de Deus face a face. Isto é impossível. 
Mas neste caso, porque Nárada Muni desejava que Nalakúvara e 
Manigriva vissem Vasudeva face a face, a Suprema Personalidade 
de Deus quis fazer valer as palavras de Seu queridíssimo devoto 
Narada Muni. Se alguém busca o favor de um devoto ao invés de 
pedir diretamente favores à Suprema Personalidade de Deus, ele é 
mui facilmente exitoso. Srila Bhaktivinoda Thakura, portanto, re- 
comenda: vaisnava thâkura tomãra kukkura bhuliya janaha more, 
krsna se tomãra krsna dite pãra. Quanto a seguir estritamente um 
devoto, a pessoa deve desejar tornar-se como um cão. Krsna está 
nas mãos do devoto. Adurlabham atma-bhaktau. Assim, sem o favor 
de um devoto, ninguém pode aproximar-se diretamente de Krsna, 
e muito menos ocupar-se em Seu serviço. Narottama dasa Thakura, 
portanto, canta, chādiyā vaişnava-sevā nistāra pāyeche Kkeba: a menos 
que alguém se torne servo de um devoto puro, ele náo poderá liber- 
tar-se'da condição de vida material. Em nossá sociedade Gaudiya 
Vaisnava, seguindo os passos de Rúpa Gosvâmi, nossa primeira ati- 
tude é buscar refúgio em um mestre espiritual genuíno (adau gurv- 
asrayah). 

VERSO 26 


AAA A meia 
AAA Ra RAN 


ity antarenarjunayoh 
krsnas tu yamayor yayau 
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atma-nirvesa-matrena 
tiryag-gatam ulükhalam 


iti—assim decidindo; antarena—entre; arjunayoh—as duas árvo- 
res.arjuna; krsnah tu—o Senhor Krsna; yamayoh yayau—passou 
entre as duas árvores; atma-nirvesa-mátrena—logo que Ele passou 
(entre as duas árvores); tiryak—virado; gatam—assim ficou; uliikha- 
lam—o grande pilão próprio para moer especiarias. 


TRADUÇÃO 
Tendo falado essas palavras, Krsna logo passou entre as duas ár- 
vores arjuna, e o grande pilão ao qual estava preso virou de lado e 
atingiu-as. 
VERSO 27 


EATEN PTET NN 


bálena niskarsayatànvag ulükhalarn tad. 
damodarena tarasotkalitanghri-bandhau 

nispetatuh parama-vikramitütivepa- 
skandha-pravala-vitapau krta-canda-Sabdau 


balena—pelo. menino Krsna; niskarsayatá—que estava arrastando; 
anvak—logo, atrás de Krsna que:o arrastava; ulikhalam—o piláo 
de madeira; tat—este; dama-udarena—por Krsna, que estava amar- 
rado. pela barriga; farasa—com muita força; utkalita—arrancou; 
anghri-bandhau—as raizes das duas árvores; nispetatuh-—cairam; 
parama-vikramita—pelo poder supremo; ati-vepa—tremendo muito; 
skandha—tronco; pravala—ramos de folhas; vitapau—aquelas duas 
árvores, juntamente com seus galhos; krta—tendo feito; canda-sab- 
dau—um som estrondoso. 


TRADUCAO 
Arrastando fortemente atrás de Si o piláo de madeira amarrado 
á Sua barriga, o menino Krsna arrancou as duas árvores. Sob a 
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ação da grande força da Pessoa Suprema, as duas árvores, com 
seus troncos, folhas e galhos, tremeram muito e caíram ao chão, fa- 
zendo grande estrépito. 


SIGNIFICADO 
Este passatempo de Krsna é conhecido como damodara-lilã. Por: 
tanto, outro nome de Krsna é Damodara. Como se afirma no Hari- 
vamsa: 


sa ca tenaiva nàmnà tu 
krsno vai dama-bandhanüt 

gosthe damodara iti 
gopibhih parigivate 


VERSO 28 


ax Bram que wp epedt 
farma ana mat: | 
Al RARA: Y MRE 


tatra $riyà paramayà kakubhah sphurantau 
siddhàv upetya kujayor iva jata-vedah 

Krsnam pranamya sirasakhila-loka-nàtham 
baddhüRjali virajasav idam ücatuh sma 


tatra—lá, no mesmo lugar onde as duas arjunas cairam; Sriya— 
com embelezamento; paramayã-—superexcelente; kakubhah-—todas 
as direções; sphurantau—iluminando com a refulgência; siddhau— 
duas pessoas perfeitas; upetya—emergindo então; kujayoh—do 
meio das duas árvores; iva—como; játa-vedah—o fogo personifica- 
do; krsnam—ao Senhor Krsna; pranamya—oferecendo reveréncias; 
Sirasa—=com a cabeca; akhila-loka-natham—a Pessoa Suprema, o 
controlador de tudo; baddha-anjali—de mãos postas; virajasau—in- 
teiramente livres do modo da ignorância; idam—as seguintes pala- 
vras; ücatuh sma—proferiram. 
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TRADUÇÃO 

Em seguida, naquele mesmo lugar onde as duas árvores arjuna 
caíram, duas grandes e exímias personalidades, que pareciam.o fogo 
personificado, emergiram das duas árvores. A refulgência da beleza 
deles iluminava todas as direções. Com cabeças prostradas, eles ofe- 
receram reverências a Krsna, e de mãos postas, falaram as seguintes 
palavras. 

VERSO 29 


GO GUARRA: JET: T: | 
AA A an A: 11291 


krsna krsna mahà-yogims 
tvam üdyah purusah parah 

vyaktâvyaktam idam visvam 
rúparm te brâhmanã viduh 


Krsna krsna—ó Senhor Krsna, ó Senhor Krsna; mahã-yogin—ó 
mestre do misticismo; tvam—Vós, a personalidade exímia; adyah— 
a causa fundamental de tudo; purusah—a Pessoa Suprema; parah— 
situado além desta criação material; vyakta-avyaktam—esta manifes- 
tação cósmica material, consistindo em causae efeito, ou em formas 
grosseiras e sutis; ¿dam-—isto;: visvam—o-mundo inteiro; rapam— 
forma; te —Vossa; brahmanah—os bráhmanas eruditos; viduh—sabem. 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor Krsna, Senhor Krsna, Vosso misticismo opulento é in- 
concebível, Soisa suprema pessoa original, a causa de todas as causas, 
imediata e remota, e estais além desta criação material. Os brâhma- 
nas eruditos sabem [com base na; afirmação védica sarvarn khaly 
idat brahma) que sois tudo e que esta manifestação cósmica, em 
seus aspectos grosseiro e sutil, é uma de Vossas formas. 


SIGNIFICADO. 

Os dois semideuses, Nalakúvara e Manigriva, devido à sua memó- 
ria ininterrupta, puderam pela graça de Nárada entender a; suprema- 
cia de Krsna. Daí, eles admitiram: *“Tudo era. Vosso plano — que 
fôssemos libertados através das bênçãos de Nárada Muni: Portanto, 
sois o místico supremo. Conheceis tudo — passado, presente e futuro. 
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Vosso plano foi tão bem elaborado que, embora permanecêssemos 
aqui como árvores gémeas arjuna, aparecestes como um menininho 
para libertar-nos: Tudo isso foi: Vosso arranjo inconcebível. Como: 
sois a Pessoa Suprema, podeis fazer tudo”? 


VERSOS 30-31 


A qa Ref | 
aa aaa Ara dat Rol 
A A ÍA gen AAA 
ada pisaa: ña 11221 


tvam ekah sarva-bhiitânâarm 
dehüsv-ütmendriyesvarah 

tvam eva kálo bhagaván 
visnur avyaya Isvarah 


tvam mahün prakrtih suksmü 
rajah-sattva-tamomayi 

tvam eva puruso 'dhyaksah 
sarva-ksetra-vikara-vit 


tvam—Vossa Onipoténcia; ekah—único; sarva-bhúitanam—de 
todas as entidades vivas; deha—do corpo; asu—da forca vital; dtma— 
da alma; indriya—dos sentidos; ¡$varah—a Superalma, o controla- 
dor; ftvam—Vossa Onipoténcia; eva—na verdade; kalah—0 fator 
tempo; bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; visnuh—oni- 
penetrante; avyayah—imperecivel; isvarah—controlador; fvam-— 
Vossa Onipotência; mahán—o maior; prakrtih—a manifestagáo cós- 
mica; saksmü-—sutil; rajah-sattva-tamah-mayi—consistindo nos três 
modos dà natureza (paixào, bondade e ignoráncia); tvam eva— Vossa 
Onipoténcia é na verdade; purusah—a Pessoa Suprema; adhyaksah— 
o proprietário; sarva-ksetra—em todas as entidades vivas; vikara-vit— 
conhecendo a mente inquieta. 


TRADUCAO 
Sois a Suprema Personalidade de Deus, o controlador de tudo. 
O corpo, a vida, o ego e os sentidos de todas as entidades vivas sào 
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Vosso próprio eu. Sois a Pessoa Suprema, Visnu, o controlador im- 
perecível. Sois o fator tempo, a causa imediata, e sois a natureza 
material, consistindo nos três modos — paixão, bondade e ignorân- 
cia. Sois a causa que origina esta manifestação material. Sois a Su- 
peralma, e portanto conheceis tudo o que existe no âmago do coração 
de toda entidade viva. 


SIGNIFICADO 
Sripáda Madhvacarya faz a seguinte citação do Vamana Puràna: 


rúpyatvát tu jagad rüpam 
visnoh saksat sukhütmakam 

nitya-pürnam samuddistarn 
svarüpam paramütmanah 


VERSO 32 


sustentat: 
eM nbi e 


grhyamánais tvam agráhyo 
vikáraih prakrtair gunaih 

Kko nv iharhati vijñatum 
prak siddham guna-sarnvrtah 


grhyamanaih—aceitando o corpo feito de natureza material como 
existente no momento atual por ser visível; tvam—Vós; agrahyah— 
não confinado em um corpo feito de natureza material; vikaraih— 
agitado pela mente; prakrtaih gunaih—pelos modos da natureza 
material (sattya-guna, rajo-guna e tamo-guna); kah—quem é esse; 
nu—depois disso; iha—neste mundo material; arhati—que merece; 
vijniatum—saber; prak siddham-—aquilo que existia antes da criação; 
guna-samvrtah-—por estar coberto por qualidades materiais. 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor, existis antes da criação, Portanto, quem neste mundo 
material, aprisionado em um corpo feito de qualidades materiais, 
pode entender-Vos? 
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SIGNIFICADO 
Como está dito: 


atah sri-krsna-nàmàdi 
na bhaved grahyam indriyaih 
sevonmukhe hi jihvadau 
svayam eva sphuraty adah 
(Bhakti-rasâmrta-sindhu 1.2.234) 


O nome, os atributos e a forma de Krsna sáo Verdade Absoluta, 
existindo antes da criação. Portanto, como podem aqueles que são 
criados — isto é, aqueles aprisionados em corpos criados de elemen- 
tos materiais — entender Krsna perfeitamente? Isto não é possível. 
Mas, sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah: Krsna re- 
vela-Se àqueles ocupados em serviço devocional. Isto também é con- 
firmado no Bhagavad-gitã (18.15) pelo próprio Senhor: bhaktya 
mám abhijânâti. Mesmo as descrições acerca de Krsna contidas nó 
Srimad-Bhágavatam às vezes são deturpadas por homens menos in- 
teligentes que têm um pobre fundo de conhecimento. Portanto, a 
melhor maneira de conhecê-lO é ocupar-se em atividades devocio- 
nais puras. Quanto mais alguém avança em atividades devocionais, 
tanto mais pode entendê-lO como Ele é. Se da plataforma material 
alguém pudesse entender Krsna, então, como Krsna é tudo (sarvari 
khalv ida brahma), poder-se-ia entender Krsna, vendo qualquer 
coisa deste mundo material. Mas isto não é possível. 


mayã tatam idam sarvam 

jagad avyakta-miirtina 

mat-sthani sarva-bhútani 
na caharh tesv avasthitah 
(Bg. 9.4) 


Tudo repousa em Krsna, e tudo é Krsna, mas isto-náo pode ser com- 
preendido por pessoas situadas na plataforma material. 


pa AO A MIR 
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tasmai tubhyam bhagavate 
vasudevaya vedhase 

atma-dyota-gunais channa- 
mahimne brahmane namah 


tasmai—(porque náo podeis ser compreendido a partir da platafor- 
ma material, simplesmente oferecemos reveréncias) a Ele; tubhyam— 
a Vós; bhagavate—à Suprema Personalidade de Deus; vasudevaya— 
a Vasudeva, a origem de Sankarsana, Pradyumna e Aniruddha; ve- 
dhase=-à origem da criação; dima-dyota-gunaih channa-mahimne—a 
Vós, cujas glórias estão cobertas por Vossa energia pessoal; brahma- 
ne--ao Brahman: Supremo; namah-—nossas respeitosas reverências. 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor, cujas glórias estão cobertas por Vossa própria energia, 
sois a Suprema Personalidade de Deus, Sois Sankarsana, a origem 
da criação, e sois Vasudeva, a origem do caturvyüha. Porque sois 
tudo e sois portanto o Brahman Supremo, só nos resta oferecer- 
Vos nossas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 
Ao invés de tentarmos entender Krsna minuciosamente, é melhor 
oferecermos-Lhe nossas respeitosas reverências, pois Ele é a origem 
de tudo e Ele é tudo, Porque estamos cobertos pelos modos da natu- 
reza material, é-nos muito difícil entendê-lO, a menos que Ele Se 
nos revele. Portanto, o melhor que temos a fazer é reconhecer que 
Ele é tudo e oferecer reverências aos Seus pés de lótus. 


VERSOS 34-35 


E mia: I 
WEAR Rei: IRE 
qa asa qa fam q 
asa a TA RU 


yasyavatarà jÓnüyante 
Sariresv asaririnah 


A libertação das árvores yamala-arjuna 


tais tair atulyatisayair 
viryair dehisv asangataih 


sa bhavün sarva-lokasya 
bhavâya vibhavüya ca 

avatirno 'msa-bhagena 
sâmpratarm patir ásisam 


yasya—de quem; avatarah—as diferentes encarnacóes, tais como 
Matsya, Kúrma e Varáha; jñayante—sáo consideradas; sariresu—em 
diferentes corpos, diferentemente visíveis; asaririnah—eles não são 
corpos materiais comuns, mas são todos transcendentais; taih taih— 
através dessas atividades corpóreas; atulya—incomparáveis; ati- 
sayaih—ilimitados; viryaih—pela forca e pelo poder; dehisu—por 
aqueles que de fato tém corpos materiais; asangataih-—essas ativi- 
dades que, realizadas em diferentes encarnações, são impossíveis 
de'ser executadas; sa/i—o mesmo Supremo; bhavan— Vossa Onipo- 
téncia; sarva-lokasya—de todos; bhavaya—para a elevagáo; vibha- 
vaya—para a libertacào; ca—e; avatirnah—agora aparecestes; arisa- 
bhagena—em plena potência, com diferentes partes integrantes; 
sampratam—no momento atual; patih asisam—sois a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, o mestre de toda a prosperidade. 


TRADUÇÃO 

Aparecendo em corpos como os de um peixe, tartaruga e javali 
comuns, manifestais atividades impossíveis de serem realizadas por 
essas criaturas — atividades extraordinárias, incomparáveis, trans- 
cendentais, nas quais há poder e força ilimitados. Estes Vossos corpos, 
portanto, não são feitos de elementos materiais, mas são encarna- 
ções de Vossa Personalidade Suprema. Sois a mesma Suprema Per- 
sonalidade de Deus que agora apareceu com plena potência para o 
benefício de todas as entidades vivas deste mundo material. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gitã (4.7-8): 


yada yada hi dharmasya 
glanir bhavati bharata 
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abhyutthanam adharmasya 
tadatmanam srjamy aham 


paritrânãya sadhiinam 
vinüsaya ca duskrtàm 

dharma-samsthapanarthaya 
sambhavâmi yuge yuge 


Krsna aparece como encarnação quando: a verdadeira vida espiri- 
tual declina e quando aumenta o número de ladrões e assaltantes 
que perturbam a situação do mundo. As pessoas desafortunadas e 
menos inteligentes, desprovidas de serviço devocional, não podem 
entender as: atividades -do Senhor, e por isso essas pessoas descre- 
vem essas atividades como kalpanā — mitologia ou imaginação — 
porque sáo patifes e os mais baixos dos homens (na mám duskrtino 
múdháh prapadyante naradhamáh). Tais homens náo podem enten- 
der que os eventos que Vyasadeva descreve nos Purânas e em outros 
sSastras não são fictícios ou imaginários, mas reais. 

Krsna, em Sua plena potência ilimitada, mostra aqui que Ele é a 
Suprema Personalidade de Deus, pois, embora as duas árvores fossem 
tão grandes e largas que nem mesmo muitos elefantes poderiam 
movê-las, Krsna, como criança, manifestou força tão extraordinária 
que elas caíram, produzindo um estrondo. Desde o começo, ao matar 
Pütanà, Sakatásura e Trnávartâsura, ao fazer com que as árvores 
caíssem, e ao mostrar todo o Universo dentro de Sua boca, Krsna 
provou que Ele é a Suprema Personalidade de Deus. Os mais baixos 
dos homens (miidhas), devido às atividades pecaminosas, não podem 
entender isto, mas os devotos não hesitam em aceitá-lo. Logo, a po- 
sição do devoto é diferente daquela do nào-devoto. 





VERSO 36 


ao RAR A ARES | 
AA TRA at A A IRAM 


namah parama-kalyâna 
namah parama-mangala 

vasudevaya śāntāya 
yadunám pataye namah 
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namah—oferecemos portanto nossas respeitosas reveréncias; para- 
ma-kalyana—sois o sucesso supremo; namah-—nossas respeitosas 
reverências a Vós; parama-mangala—tudo o que fazeis é bom; vasu- 
devâya—à original Personalidade de Deus, Vasudeva; samtaya—à 
pessoa mais pacífica; yadinâm-—da dinastia Yadu; pataye—ao con- 
trolador; namah-—nossas respeitosas reverências a Vós. 


TRADUÇÃO 
Ó sumamente auspicioso, oferecemos nossas respeitosas reverén- 
cias a Vós, que sois o bem supremo. Ó famosíssimo descendente e 
controlador da dinastia Yadu, ó filho de Vasudeva, ó pessoa mais 
pacífica, deixai-nos oferecer nossas reverências a Vossos pés de lótus. 


SIGNIFICADO 
A palavra parama-kalyâna é significativa porque Krsna, em qualquer 
de Suas encarnações, aparece para proteger os sâdhus (paritrânâya 
sâdhunâm). Os sâdhus, pessoas santas ou devotos, sempre são afli- 


gidos pelos não-devotos, e em Suas encarnações, Krsna aparece para 
dar-lhes alívio. Esta é a Sua primeira preocupação. Se estudarmos 
a biografia de Krsna, veremos que na maior parte de Sua vida Ele 
ocupou-Se predominantemente em matar demônios, um após outro. 


VERSO 37 


IA bo qria 
a 
a ma aa ol 
anujànihi nau bhümams 
tavünucara-kinkarau 
darsanarm nau bhagavata 
rser ástd anugrahãt 


anujânthi—que se nos permita; nau—nós; bhiiman—ó grandiosa 
forma universal; tava anucara-kinkarau-—por sermos servos de Vosso 
devoto mais íntimo, Narada Muni; darsanam—ver pessoalmente; 
nau—de nós; bhagavatah—de Vós, a Suprema Personalidade de 
Deus; rseh—do grande santo Nãrada; asit—havia (sob a forma de 
uma maldição); anugrahat-—da misericórdia. 
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TRADUÇÃO 
Ó forma suprema, somos sempre servos dos Vossos servos, espe- 
cialmente de Nàrada Muni. Agora, permiti-nos. partirmos para o 
nosso lar. Foi gracas à misericórdia de Nàrada Muni que Vos pude- 
mos ver face a face. 


SIGNIFICADO 

A menos que alguém seja abençoado ou libertado por um devo- 
to, ninguém poderá compreender que Krsna é a Suprema Personali- 
dade de Deus, Manusyânam sahasresu kascid yatati siddhaye, De 
acordo com este verso do Bhagavad-gitã (7.3), existem muitos siddhas 
ou yogis que não podem entender Krsna; ao contrário, eles não O 
distinguem muito bem. Mas se alguém se refugia num devoto que 
faz parte do sistema paramparã de. Nàrada (svayambhür nàradah 
sambhuh), ele então pode entender quem é uma encarnação da Su- 
prema Personalidade de Deus. Nesta era, aceitam-se muitas pseudo- 
encarnações simplesmente por elas terem exibido algumas mágicas. 
Porém, à exceção das pessoas que servem a Narada e;a outros servos. 
de Krsna, ninguém pode entender quem é Deus e quem não o é. 
Confirma isto Narottama dása Thákura. Chadiya vaisnava-sevá nis- 
tara payeche keba: só se liberta do conceito de vida material quem 
é favorecido por um vaisnava. Outros nunca podem situar-se em 
verdadeira compreensão, nem através da especulação, nem recorrendo 
a quaisquer outras ginásticas corpóreas ou mentais. 


VERSO 38 


anhi AA AR Rm. 
Ea DAS MARA qa: | 
SATA Nal 


vánt gunanukathane Sravanau kathayam 
hastau ca karmasu manas tava padayor nah 

smrtyâm Siras tava nivasa-jagat-pranâme 
drstih satàm darsane "stu bhavat-tanunam 
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váni—palavras, o poder da fala; guna-anukathane—sempre ocupa- 
das em falar sobre Vossos passatempos; Sravanau—o ouvido, ou 
recepção auditiva; kathãyâm—nas conversas sobre Vós e Vossos 
passatempos; hastau—mãos e pernas e outros sentidos; ca—também; 
Karmasu—ocupando-os em executar Vossa missão; manah-—a mente; 
tava—Vossa; padayoh—de Vossos pés de lótus; nah—nossa; smr- 
tyâm-—na lembrança, sempre ocupada na meditação; Sirah—a cabe- 
ça; tava—Vossa; nivãsa-jagat-pranâme-—porque sois onipenetrante, 
sois tudo, e nossas cabeças devem curvar-se, e não ficar buscando 
desfrute; drstih—o poder da visão; satâm-—dos vaisnavas; darsane— 
em ver; astu-—que todos se ocupem dessa maneira; bhavai-taniinim — 
que não são diferentes de Vós. 


TRADUÇÃO 
Doravante, que todas as nossas palavras descrevam Vossos passa- 
tempos; que nossos ouvidos se ocupem em escutar Vossas glórias; 
que nossas mãos, pernas e demais sentidos se ocupem em ações agra- 


dáveis a Vós; e que nossa mente sempre pense em Vossos pés de 
lótus. Que nossas cabeças ofereçam reverências a tudo dentro deste 
mundo, porque todas as coisas também são Vossas diferentes formas, 
e que nossos olhos possam ver as formas dos vaisnavas, que não 
são diferentes de Vós. 


SIGNIFICADO 
Aqui, apresenta-se o processo pelo qual alguém pode entender a 
Suprema Personalidade de Deus: Este processo é bhakti. 


sravanarh kirtanam visnoh 
smaranam pàda-sevanam 
arcanam vandanarn dàsyarn 
sakhyam ütma-nivedanam 
(Bhàg. 7.5.23) 


Deve-se ocupar tudo no serviço ao Senhor. Hrsikena hrsikesa-seva- 
nam bhaktir ucyate (Nãrada-paricarãtra). Tudo — a mente, o corpo 
e todos os órgãos dos sentidos — deve ser ocupado no serviço a 
Krsna. Deve-se aprender isto com devotos hábeis como Nãrada, 
Svayambhü e Sambhu. Este é o processo, Não podemos inventar 
nosso próprio processo de compreender a Suprema Personalidade 
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de Deus, pois nào se deve supor que tudo o que fabriquemos ou in- 
ventemos. nos levará.a entender Deus. Semelhante proposta — yata 
mata, tata patha — é tola. Krsna diz que bhaktyaham ekaya grà- 
hyah: “Somente executando atividades de bhakti é que alguém pode 
entender-Me.”* (Bháag. 11.14.21) Isto se chama anukúlyena krsnānu- 
STlanam; permanecer ocupado favoravelmente.no serviço ao Senhor. 


VERSO 39 


ga SIA 
vei farei aa ipo: 1 
a ARS uem qu RS 


Sresuka'uvaca 
ittham sankirtitas tabhyam 
bhagavün gokulesvarah 
dàmnà colükhale baddhah 
prahasann àha guhyakau 


Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami continuou a falar; ittham-— 
dessa maneira, como foi dito antes; sañkirtitah—sendo glorificado 
e louvado; tâbhyâm-—pelos dois jovens semideuses; bhagavan—a 
Suprema Personalidade de Deus; gokula-isvarah—o senhor de Go- 
kula (porque Ele é sarva-loka-mahesvara); dâmnã-—pela corda; ca— 
também; ulikhale—ao pilão de madeira; baddhah--amarrado; pra- 
hasan—sorrindo; 4ha—disse; guhyakau—aos dois jovens semideuses. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Os dois jovens semideuses oferece- 
ram então essas orações à Suprema Personalidade de Deus. Embo- 
ra seja o mestre de tudo e decerto fosse Gokulesvara, o senhor de 
Gokula, $ri Krsna, a Divindade Suprema, estava amarrado ao pilão 
de madeira pela corda das gopis, e portanto, com um largo sorriso, 
Ele falou aos filhos de Kuvera as seguintes palavras. 


SIGNIFICADO 
Krsna sorria porque pensava consigo mesmo: “Esses dois jovens 
semideuses do sistema planetário superior cairam neste planeta, e 
os libertei do cativeiro que os forçou a permanecerem por longo 
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tempo como árvores, mas quanto a Mim, estou amarrado pelas cordas 
das gopis e sujeito aos castigos delas.”” Em outras palavras, Krsna 
aceita ser amarrado e castigado pelas gopis devido ao amor e afeição 
puros, dignos de receberem do devoto várias classes de louvores. 


VERSO 40 


$ An 
sri "a A | 
ftam ists: p: tell 


Sri-bhagavün uvàca 
jnatam mama puraivaitad 
rsinà karunütmanà 
yac chremadandhayor vagbhir 
vibhramso “nugrahah krtah 


Sri-bhagavân uvaca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
¡jñatam—tudo é conhecido; mama-—por Mim; purü—no passado; 
eva-—na verdade; etat-—este incidente; rsinã-—pelo grande sábio Nára- 
da; karunã-atmanã-—porque ele foi muitissimo bondoso convosco; 
yat—os quais; $ri-mada-andhayoh—que buscáveis loucamente a opu- 
lência material e acabastes ficando cegos; vagbhih-—pelas palavras 
ou “pela maldição; vibhrarmsah-—caindo do planeta celestial para 
aqui vos tornardes árvores arjuna; anugrahah krtah—este foi um 
grande favor que ele vos fez. 





TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: O grande santo Nárada 
Muni é muito misericordioso. Através de sua maldição, ele mostrou 
o maior favor para ambos, que buscáveis loucamente a opulência 
material e acabastes ficando cegos. Embora tenhais caído do planeta 
superior Svargaloka e vos tornado árvores, fostes muito favorecidos 
por ele. Conheço todos esses incidentes desde o começo. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus acaba de confirmar que a mal- 
dição lançada por um devoto também deve ser considerada como 
misericórdia. Assim como Krsna, Deus, é completamente bom, o 
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vaisnava também é completamente bom. Tudo o que ele faz é para 
o bem de todos. Isto é explicado no verso seguinte. 


VERSO 41 


art afro REBATER, d 
quiet se sa et 


sadhünam sama-cittànàm 
sutarüm.mat-krtàtmanàm 

darsanün no bhaved bandhah 
purhso "ksnoh savitur yathã 


sadhianâm-—os devotos; sama-cittânam-—que são equánimes para 
com todos; sutarâm-—excessivamente, completamente; mat-krta- 
âtmanâm—as pessoas que são plenamente rendidas, determinadas 
a prestar serviço a Mim; darsanat-—pelo simples fato de ouvir; no 
bhavet bandhah—liberta-se de todo o cativeiro material; pumsah— 
de uma pessoa; aksnoh-—dos olhos; savituh: yatha—como pelo fato 
de estar face a face com o sol. 


TRADUÇÃO 
Quando alguém está face a face com o sol, deixa de existir escuri- 
dão para seus olhos. Igualmente, quando alguém está face a face 
com um sadhu, um devoto, que é muito determinado e plenamente 
rendido à Suprema Personalidade de Deus, ele nào mais se sujeita 
ao cativeiro material. 


SIGNIFICADO, 
Como afirma Caitanya Mahaprabhu (Cc. Madhya 22.54): 


“sadhu-sanga,* “sadhu-sañga'—sarva-Sástre kaya 
lava-màtra sadhu-sange sarva-siddhi haya 


Se alguém tem a sorte de encontrar um sâdhu, um devoto, sua vida 
é imediatamente exitosa, e ele livra-se do cativeiro material. Pode- 
se argumentar que, enquanto alguém talvez receba um sádhu com 
muito respeito, outrem pode não receber o sadhu com esse respeito; 


Verso 42] A libertação das árvores yamala-arjuna 561 


O sâdhu, entretanto, sempre é equânime com todos. Por ser um de- 
voto puro, o sâdhu sempre está disposto a dar sem discriminação 
a consciência de Krsna. Logo que alguém vê um sâdhu, automatica- 
mente torna-se livre. Entretanto, as pessoas que são muito ofensi- 
vas, que cometem vaismava-aparâdhas, ow ofensas:a um sadhu, teráo 
de esperar algum tempo para se retificarem. Isto também é indicado 
nesta passagem. 


VERSO 42 


A AA AVR ARM | 
Aa aa aa: JO: 83 


tad gacchatam mat-paramau 
nalaküvara sádanam 

sañijato mayi bhávo vám 
Ipsitah paramo "bhavah 


tat gacchatam—agora' podeis ambos retornar; mat-paramau— 
aceitando-Me como o destino supremo da vida; nalaküvara—ó Nala- 
kúvara e Manigriva; sadanam—para vosso lar; sañjatah—estando 
saturados cóm; mayi—a Mim; bhavah—servico devocional; vám—por 
vós; Ipsitah—que foi desejado; paramah—supremo, máximo, sempre 
ocupados com todos os sentidos; abhavah—do qual nào sé cai na 
existéncia material. 


TRADUCÁO 
Ó Nalaküvara e Manigriva, agora podeis ambos voltar para casa. 
Como desejais estar sempre absortos em Meu servico devocional, 
vosso desejo de desenvolver amor e afeição por Mim será satisfeito, 
e então nunca caireis dessa plataforma. 


SIGNIFICADO 
A perfeição máxima da vida é chegar à plataforma de serviço de- 
vocional e sempre ocupar-se em atividades devocionais. Entendendo 
isto, Nalakúvara e Manigriva desejaram alcançar essa plataforma, 
e a Suprema Personalidade de Deus abençoou-os para que esse seu 
desejo transcendental fosse satisfeito. 
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VERSO 43 


ATA TA 
RIL REA UA A A A: d 
RATA RA 112411 


sri-suka uvãca 
ity uktau tau parikramya 
pranamya ca punah punah 
baddholükhalam amantrya 
Jjagmatur disam uttaram 


srr-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; iti uktau—tendo 
recebido essa ordem da Suprema Personalidade de Deus; tau—Nala- 
küvara e Manigriva; parikramya—circungirando; pranamya—ofe- 
recendo reveréncias; ca—também; punah punah—repetidas vezes; 
baddha-ulükhalam amantrya—pedindo permissáo á Suprema Perso- 
nalidade de Deus, que estava amarrado ao piláo de madeira; jagma- 
tuh—partiram; disam uttaram—para seus respectivos destinos. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva. Gosvami disse; Tendo a Suprema Personalidade de 
Deus dirigido aos dois semideuses essas palavras, eles circungiraram 
o Senhor, que estava amarrado ao pilão de madeira, e ofereceram- 
Lhe reverências. Após receberem a permissão do Senhor Krsna, eles 
regressaram aos seus respectivos lares. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo. 
Canto, Décimo Capítulo, do Srimad Bhagavatam, intitulado: “ʻA li- 
bertação das árvores yamala-arjuna”. 


CAPÍTULO ONZE 


Os passatempos infantis de Krsna 


Este capítulo. descreve como os habitantes de Gokula deixaram 
Gokula e foram para Vrndávana e como Krsna matou Vatsasura e 
Bakásura. 

Ao caírem, as árvores yamala-arjuna fizeram um estrondo, como 
nuvens que trovejam. Surpresos, o pai de Krsna, Nanda, e os outros 
habitantes mais velhos de Gokula foram até o local, onde viram as 
árvores caídas e Krsna situado entre elas, amarrado ao ulükhala, o 
pilão de madeira. Eles não puderam entender por que as árvores 
caíram nem o que Krsna estava fazendo ali. Eles achavam que isto 
poderia ser obra de outro asura que encontrara Krsna naquele lugar, 
e perguntaram aos amiguinhos de Krsna como foi que todo o inci- 
dente acontecera. As crianças descreveram adequadamente como 
tudo aconteceu, mas as pessoas mais velhas não puderam acreditar 
na história. Algumas delas, entretanto, pensaram que ela poderia 
ser verdade, uma vez que já haviam visto muitos incidentes maravi- 
lhosos relacionados com Krsna. De qualquer modo, Nanda Mahà- 
rája imediatamente libertou Krsna das cordas. 

Dessa maneira, Krsna, a cada dia e a cada momento, vivia epi- 
sódios maravilhosos para aumentar a afeição parental de Nanda 
Maharája e Yasoda, que assim sentiam surpresa e júbilo. Partir 
yamala-arjunas foi um desses passatempos maravilhosos. 

Certo dia, uma vendedora de frutas aproximou-se da casa de 
Nanda Maháraja, e Krsna juntou alguns grãos alimentícios com as 
palminhas de Suas mãos e foi até á vendedora para trocar os grãos 
por frutas. No caminho, quase todos os grãos cairam das palmas 
de Suas mãos, restando apenas um ou dois grãos, mas a vendedora 
de frutas, sentindo muita afeição, aceitou esses grãos em troca de 
todas as frutas que Krsna pudesse levar. Logo que ela agiu dessa 
maneira, sua cesta ficou cheia de ouro e jóias. 

Depois disso, todos os gopas mais velhos decidiram deixar Gokula 
porque viram que, em Gokula, sempre havia alguma perturbação. 
Eles decidiram ir para Vrndavana, Vraja-dhâma, e no dia seguinte 
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todos partiram. Em Vrndávana, Krsna e Balarama, após concluírem 
Seus passatempos infantis, comegaram a cuidar dos bezerros e levá- 
los aos campos de pastagem (go-carana). Foi entáo que um demó- 
nio chamado Vatsásura infiltrou-se entre'os bezerros e foi morto, e 
outro asura, assumindo a forma de um grande pato, também foi 
morto. Os amiguinhos de Krsna narraram todas essas histórias às 
suas mães. As mães não puderam acreditar em seus filhos, os com- 
panheiros de Krsna, porém, devido à afeição intensa, deleitavam- 
se com essas narrações das atividades de Krsna. 


VERSO 1 


HA ITA 
TU AEE: RO Re RA | 
A: A Fara Q0? 


Sri-Suka uvaca 
gopã nandüdayah srutvà 
drumayoh patato ravam 
tatrajagmuh kuru-srestha 
nirghüta-bhaya-sankitah 


SrFsukah uvüca— Sri Sukadeva Gosvámi disse; gopal—-todos os 
vaqueiros; nanda-adayah—encabegados por Nanda Maharaja; s$ru- 
tva—ouvindo; drumayoh—das duas árvores; patatoh—caindo; ra- 
vam-—o barulho, tão terrível como o trováo; tatra—ali, ao lugar; 
djagmuh-=foram; kuru-srestha-—ó Maharaja Pariksit; nirghata-bhaya- 
Sankitàh—que estavam com medo de trovões. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva: Gosvami prosseguiu: ó Maharaja Pariksit, quando as 
árvores yamala-arjuna caíram, todos os vaqueiros da vizinhança, 
“ouvindo o barulho e com medo de trovões, foram até o local. 
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bhümyàm nipatitau tatra 
dadrsur yamalarjunau 

babhramus tad avijñaya 

laksyarh patana-karanam 












bhümyüm-—no chào; nipatitau—que cairam; tatra—lá; dadrsuh— 
todos viram; yamala-arjunau—as árvores gêmeas arjuna; babhra- 
muh—eles ficaram confusos; rat—isto; avijfiaya-—mas não puderam 
atinar com; laksyam—embora pudessem perceber diretamente que 
as árvores haviam caído; patana-kãranam-=a causa de sua queda 
(como isso poderia ter acontecido tão subitamente?). 










TRADUÇÃO 

Lá, eles viram as árvores yamala-arjuna caídas no chão, mas fica- 
ram confusos porque, muito embora pudessem perceber diretamente 
que as árvores haviam caído, não conseguiam atinar com a causa 
de isso ter acontecido. 











SIGNIFICADO 

Considerando todas as circunstâncias, teria isso sido feito por 
Krsna? Ele estava no local; e Seus amiguinhos descreveram que isso 
fora feito por Ele. Teria Krsna realmente feito isso, ou tratava-se 
de meras histórias? Esta era a causa da confusão. 


VERSO 3 


sudo ARA N A T NEFA | 
TA ya mwi E a 
ulükhalam vikarsantam 
dàmnà baddham ca bülakam 


kasyedam kuta ascaryam 
utpüta iti kataráh 









ulükhalam—o pilào de madeira; vikarsantam—arrastando; dàm- 
nã—com a corda; baddham ca—e amarrado pela barriga; balakam— 
Krsna; Kasya—de quem; idam-—isto; kutalt—de onde; ascaryam— 
esses acontecimentos märavilhosos; utpatah-—perturbacáo; iti—assim; 
kātarāh—eles estavam muito agitados. 
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TRADUCAO 
Krsna estava amarrado pela corda ao uliikhala, o pilão, que Ele 
arrastava. Mas como poderia Ele ter derrubado as árvores? Quem 
realmente fizera isso? Onde estava a fonte deste incidente? Conside- 
rando todos estes fatos espantosos, os vaqueiros estavam indecisos 
e confusos. 


SIGNIFICADO 

Os vaqueiros estavam muito agitados porque afinal de contas a 
criança Krsna estivera postado entre as duas árvores, e se por acaso 
as árvores tivessem caído sobre Ele, Ele teria sido esmagado. Mas. 
Ele não foi em nada afetado, e mesmo assim haviam acontecido 
tais fenômenos; então, quem fizera tudo isso? Como esses eventos 
poderiam ter acontecido de maneira tão maravilhosa? Estas conside- 
rações constituíam algumas das razões pelas quais eles estavam agi- 
tados e confusos. Eles pensavam, entretanto, que por acaso Krsna 
fora salvo por Deus e por isso nada Lhe acontecera. 


VERSO 4 


sl 
Pa AR MATA 1 


bàlà ücur aneneti 
tiryag-gatam ulükhalam 

vikarsatà madhya-gena 
purusüv apy acaksmahi 


balah—todos os outros meninos; ücul—disseram; anena—por 
Ele (Krsna); iti—assim; tiryak—atravessado; gatam—que ficara; 
ulükhalam—o pilào. de. madeira; vikarsatà—por Krsna, que estava 
arrastando; madhya-gena—passando entre as duas árvores; purusau— 
duas belas pessoas; api—também; acaksmahi—vimos com. nossos 
próprios olhos. 


TRADUÇÃO 
Então, todos os vaqueirinhos disseram: Foi Krsna quem fez isto. 
Quando Ele estava entre as duas árvores, o pilão caiu de lado, fican- 
do transversal às arvores. Krsna arrastou o pilão, e as duas árvores 
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caíram. Depois disso, dois belos homens emergiram das árvores. 
Vimos isto com nossos próprios olhos. 


SIGNIFICADO 
Os companheiros de Krsna queriam deixar o pai de Krsna bem 
informado acerca da situação exata, explicando que as árvores não 
apenas quebraram-se, mas das árvores quebradas emergiram dois 
belos jovens. “Todas essas coisas aconteceram””, disseram eles. “Nós 
as vimos com nossos próprios olhos.” 


VERSO 5 


a ap A AR aa al 
As o A 


na te tad-uktam jagrhur 
na ghateteti tasya tat 

bülasyotpütanam tarvoh 
kecit sandigdha-cetasah 


na—náo; te—todos os gopas; tat-uktam—sendo interpelados pelos 
meninos; jagrhuh—aceitariam; na ghateta—náo pode ser; ¡fi—assim; 
tasya—de Krsna; tat—a atividade; bálasya—de um menininho como 
Krsna; uípátanam—a derrubada; tarvoh—das duas árvores; kecit— 
alguns deles; sandigdha-cetasah—ficaram com dúvidas sobre o que 
poderia ser feito (porque Gargamuni predissera que esta criança 
seria igual a Nàráyana). 





TRADUÇÃO 
Devido à intensa afeição paterna, os vaqueiros, encabeçados por 
Nanda, não podiam acreditar que Krsna tivesse conseguido arran- 
car as árvores de maneira tão maravilhosa. Portanto, não podiam 
depositar sua fé nas palavras dos meninos. Alguns dos homens, en- 
tretanto, ficaram indecisos. “Uma vez que se predisse que Krsna 
era igual a Nãrâyana”, pensavam eles, ““talvez Ele tenha feito isto.” 


SIGNIFICADO 
Segundo um dos pontos de vista, era impossível que um menini- 
nho como este tivesse feito essa proeza de derrubar as árvores. Mas 
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havia dúvidas, pois predissera-se que Krsna seria iguala Narayana. 
| Portanto, os vaqueiros estavam em um dilema. 


VERSO 6 
sand Panic IND EHEWSN | 
rec A 


ultikhalam vikarsantam 

dàmnà baddham svam ütmajam 
vilokya nandah prahasad- 

vadano vimumoca ha 


| ultikhalam—o piláo de madeira; vikarsantam—arrastando; dam- 
| nã—pela corda; baddham-—amarrado; svam atmajam-—seu próprio 
| filho Krsna; vilokya—vendo; nandah—Mahārāja Nanda; prahasat- 
| vadanah—cujo rosto começou a sorrir quando viu a maravilhosa 
criança; vimumoca ha—libertou-O de Suas amarras. 


TRADUÇÃO 
Ao ver seu próprio filho amarrado com cordas ao pilão de ma- 
deira e arrastando-o, Nanda Mahárája sorriu e libertou Krsna de 
Suas amarras, 


SIGNIFICADO 

Nanda Mahárája ficou surpreso de que Yasoda, a mãe de Krsna, 
pudesse ter amarrado seu amado filho daquela maneira. Krsna estava 
reciprocando amor com ela. Como então ela teria sido tão cruel a 
| ponto de amarrá-lO ao pilão de madeira? Nanda Maharaja entendia 
essa, reciprocidade amorosa, e portanto sorriu e libertou Krsna. 
Em outras palavras, assim como Krsna, a Suprema Personalidade 
de Deus, amarra a entidade viva às atividades fruitivas, Ele amarra 


mãe Yasodã e Nanda Mahãraja à afeição parental. Isto é Seu passa- 
tempo. 


VERSO 7 


rifa: asa ara toa na 
SU AAA Glad IO] 
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gopibhih stobhito “nrtyad 

bhagaván balavat kvacit 
udgayati kvacin mugdhas 
tad-vaso daru-yantravat 












Bopibhih—pelas' gopis (através de agrados e oferecimentos de 
prêmios); stobhitah—encorajado, induzido; anrtyat—o pequeno 
Krsna dançava; bhagavan—embora Ele fosse'a Suprema Personali- 
dade de Deus; büla-vat—exatamente como. uma crianca humana; 
kvacit-—às vezes; udgâyati—Ele cantava bem alto; kvacit==às vezes; 
mugdhah—ficando espantado; tal-vasah-—sob o controle delas; dâru- 
yantra-vat—como um boneco de madeira. 














TRADUÇÃO 

As gopis costumavam dizer: “Se dançares, meu querido Krsna, 
dar-te-ei então metade de um doce.” Dizendo essas palavras ou ba- 
tendo palmas, todas as gopis encorajavam Krsna de diferentes ma- 
neiras. Nessas ocasiões, embora Ele fosse a supremamente poderosa 
Personalidade de Deus, Ele sorria e dançava de acordo com o desejo 
delas, como se fosse um boneco de madeira em suas mãos. Às vezes, 
Ele cantava bem alto, a convite delas. Dessa maneira, Krsna ficava 
sob o completo controle das gopis. 


VERSO 8 
E, A: AAA | 
a ari RRA NON 


bibharti kvacid ajñaptah 
pithakonmàna-püdukam 

bahu-ksepam ca kurute 

svanüm ca pritim àvahan 




















bibharti—Krsna simplesmente ficava em pé e tocava os artigos 
como se fosse incapaz de erguê-los; kvacit—às vezes; Gjriaptah— 
sendo ordenado; pithaka-unmana--o assento de madeira 'e o pote 
de-madeira próprio para medir; pâdukam-—trazendo os tamancos; 
bahu-ksepam ca—batendo no corpo com os braços; kurute—faz; 
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svünüm ca—de Seus próprios parentes, as gopis e outros amigos ín- 
timos; pritim—o prazer; Avahan—convidando. 


TRADUÇÃO 

Às vezes, mãe Yasoda e suas amigas gopis diziam a Krsna: “Traze 
esse artigo” ou ““Traze aquele artigo.” Às vezes, elas ordenavam-lhe 
que trouxesse uma tábua, tamancos ou um pote de madeira próprio 
para medir, e Krsna, quando recebia essas ordens das mães, tratava 
de cumpri-las. Às vezes, entretanto, como se fosse incapaz de levan- 
tar o artigo em questão; Ele o tocava e ali permanecia. Só para des- 
pertar prazer em Seus parentes, Ele batia em Seu corpo com Seus 
braços para mostrar que tinha força suficiente. 


VERSO 9 
aiiai abs stel genae | 
aveiro À i aaa TERTI S 


darsayams tad-vidam loka 
ütmano bhrtya-vasyatàm 

vrajasyováha vai harsam 
bhagaván bála-cestitaih 


darsayan—mostrando; tat-vidam-—para as pessoas que podem en- 
tender as atividades de Krsna; /oke—no mundo todo; dtmanah— 
dEle próprio; bhrtya-vasyatâm—como Ele concorda em executar 
as ordens de Seus servos, Seus devotos; vrajasya—de Vrajabhümi; 
uvaha—executou; vai—na verdade; harsam—prazer; bhagaván—a 
Suprema Personalidade de Deus; bala-cestitaih—através de Suas ati- 
vidades como as de uma criança que tenta fazer tantas coisas. 





TRADUÇÃO 
Para os devotos puros em todo o mundo que podiam entender 
Suas atividades, a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, mostrou 
o quanto pode ser subjugado pelos Seus devotos, Seus servos. Dessa 
maneira, através de Suas atividades infantis, Ele aumentou o prazer 
dos Vrajavásis. 
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SIGNIFICADO 

Foi outro gesto transcendental que Krsna tenha realizado ativida- 
des infantis para aumentar o prazer de Seus devotos. Ele manifes- 
tou essas atividades não apenas para os habitantes de Vrajabhümi, 
mas também para outros, que foram cativados pela Sua poténcia 
externa e pela Sua opuléncia. Tanto os devotos intimos, que estavam 
simplesmente absortos em amor por Krsna, quanto os devotos reve- 
rentes, que estavam cativados por Sua poténcia ilimitada, foram in- 
formados de que Krsna deseja ser submisso aos Seus servos. 


VERSO 10 


Sol 
Gl ra a aaa: diti 


Kkrinihi bhoh phalaniti 
srutvã satvaram acyutah 

phalartht dhanyam ádaya 
yayau sarva-phala-pradah 


krinihi—por favor vinde e adquiri; bhoh-—ó habitantes da vizinhança; 
phalâni—frutos maduros; iti—assim; $rutvá—ouvindo; satvaram— 
logo, logo; acyutah—Krsna; phala-arthi—como se Ele quisesse algu- 
mas frutas; dhanyam adaya—pegando alguns gráos de arroz; yayau— 
dirigiu-Se à vendedora de frutas; sarva-phala-pradah—a Suprema 
Personalidade de Deus, que pode dar todas as classes de frutas a 
todos, agora necessitava de frutas. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, uma mulher que vendia frutas convidava: “Ó habitan- 
tes de Vrajabhūmi, se quereis adquirir algumas frutas, vinde até 
aqui!” Ao ouvir isto, Krsna imediatamente apanhou alguns grãos 
e foi negociar, como se precisasse de algumas frutas. 


SIGNIFICADO 
De um modo geral, os nativos vão vender frutas aos aldeões. Des- 
creve-se aqui o quanto os nativos eram apegados a Krsna. Krsna, 
para mostrar Seu favor aos nativos, imediatamente foi adquirir frutas, 
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negociando com os gràos de arroz que trazia em Sua mão, como 
vira-os outros fazer. 


VERSO 11 


O E AAA | 
OU TN RAEE 12 


phala-vikrayini tasya 
cyuta-dhânya-kara-dvayam 

phalair apürayad ratnaih 
phala-bhündam apüri ca 


phala-vikrayini—a vendedora: de frutas aborígene, que era uma 
mulher idosa; tasya—de Krsna; cyuta-dhánya—tendo caído a maior 
parte do arroz que Ele trouxe para negociar; kara-dvayam—palmas 
das mãos; phalaih apiirayat-—a vendedora de frutas encheu as pal- 
minhas de Suas mãos com frutas; raínaih-—em troca de jóias e ouro; 
phala-bhündam—o cesto de frutas; apüri ca—encheu. 


TRADUÇÃO 
Enquanto Krsna Se dirigia mui rapidamente à vendedora de frutas, 
a maior parte dos grãos que segurava caiu. Entretanto, a vendedora 
encheu as mãos de Krspa com frutas, e seu cesto de frutas imediata- 
mente encheu-se de jóias e ouro, 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (9.26), Krsna diz: 


patram puspam phalarh toyam 
Jo me bhaktyà prayacchati 

tad aham bhakty-upahrtam 
asnami prayatàtmanah 


Krsna é táo bondoso que se qualquer pessoa Lhe oferecer folhas, 
frutas, flores ou um pouco de água, Ele imediatamente as aceitará. 
A única condição é que tudo isso deve ser oferecido com bhakti (yo 
me bhaktyã prayacchati). Caso contrário, se alguém se deixa envaide- 
cer pelo falso prestigio, pensando: **Tenho tanta opulência, e agora 
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estou dando algo a Krsna”, sua oferenda não será aceita por Krsna. 
A vendedora de frutas, embora fosse uma mulher pertencente à 
pobre classe aborígene, tratou Krsna com muita afeição, dizendo: 
“Krsna, procuraste-me para pegar algumas frutas em troca de grãos. 
Todos os grãos caíram, mas mesmo assim podes levar o que quise- 
res.” Assim, ela encheu as palmas das máos de Krsna com todas 
as frutas que Ele pudesse carregar. Em troca, Krsna encheu-lhe todo 
o cesto com jóias e ouro. 

Através deste incidente, todos devem aprender que, por tudo aquilo 
que é oferecido a Krsna com amor e afeição, Krsna pode retribuir 
muitos milhões de vezes mais, tanto material quanto espiritualmente. 
O princípio básico envolvido é uma reciprocação de amor. Portanto, 
Krsna ensina no Bhagavad-gitã (9.27): 


yat karosi yad asnási 
yaj juhosi dadasi yat 
yat tapasyasi kaunteya 
tat kurusva mad-arpanam 


“Ó filho de Kunti, tudo o que fizeres, tudo o que comeres, tudo o 
que ofereceres e deres, bem como todas as austeridades que acaso 
realizares, tudo deve ser feito como uma oferenda a Mim.” Com 
amor e afeição, a pessoa deve valer-se de sua própria fonte de renda 
para tentar dar algo a Krsna. Então, sua vida será exitosa. Krsna é 
pleno de todas as opulências; Ele não precisa que ninguém Lhe dê 
nada. Mas se alguém está disposto a dar algo a Krsna, isto é para 
seu próprio benefício. A este respeito dá-se o exemplo de que quando 
o rosto de alguém é enfeitado, o reflexo de seu rosto fica automati- 
camente enfeitado. Igualmente, se tentamos servir a Krsna com todas 
as nossas opulências, nós, como partes integrantes ou reflexos de 
Krsna, em troca ficaremos felizes. Krsna vive feliz, pois Ele é atmã- 
ráma, plenamente satisfeito com Sua própria opulência. 


VERSO 12 


O BM MARIE | 
vri s ara Uta 
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sarit-tira-gatam krsnam 
bhagnarjunam athahvayat 

rümam ca rohini devi. 
kridantam balakair bhrsam 


sarit-tira-—à margem do rio; gatam—que haviam ido; krsnam-—a 
Krsna; bhagna-arjunam-—depois do passatempo que consistiu em 
quebrar as árvores yamala-arjuna; atha—então; âhvayat-—chamou; 
rümam ca-—bem como Balaràma; ro/tini—a màe de Balaràma; devi— 
à deusa da fortuna; kridantam—que estavam ocupados em brincar; 
balakaih—com muitos outros meninos; bhrsam—com muita atencáo. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, após a derrubada das árvores yamala-arjuna, Rohini- 
devi foi chamar Râma e Krsna, que haviam ido à margem do rio e 
com muita atenção brincavam com os outros meninos. 


SIGNIFICADO 
Mãe Yasoda era mais apegada a Krsna e Balarâma do que o era 
Rohinidevi, embora Rohinidevi fosse a mãe de Balarâma. Mãe Yaso- 
da pediu que Rohinidevi fosse chamar Rama e Krsna, tirando-Os 
de Sua brincadeira, uma vez que estava bem na hora do almoço. 
Portanto, Rohinidevi foi chamá-lOs, interrompendo Seus folguedos. 


VERSO 13 


ral arg terão ga d 
qa a A aasa NN 


nopeyatam yadahütau 
Kkrida-sañgena putrakau 

vasodam presayâm asa 
rohiní putra-vatsalám 


na upeyatàm—nào voltavam para casa; yada—quando; ahütau— 
eles foram chamados para voltarem da brincadeira; krida-sangena—por 
estarem táo apegados a brincar com os outros meninos; putrakau— 
os dois filhos (Krsna e Balaráma); vasodam presayam asa—enviou 
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mãe Yasoda para chamá-lOs; rohini-—mãe Rohini; putra-vatsalim— 
porque mãe Yasoda era uma mãe mais afetuosa para Krsna e Bala- 
râma. 


TRADUÇÃO 
Por estarem muito apegados a brincar com os outros meninos, 
Krsna e Balarâma não retornaram ao serem chamados por Rohini. 
Por isso, Rohini pediu que mãe Yasoda Os chamasse para voltarem, 
porque mãe Yasodã tinha mais afeição por Krsna e Balarâma. 


SIGNIFICADO 
Yasodàm presayam àsa: Em si, estas palavras mostram que, como 
Krsna e Balarâma não deram ouvidos à ordem de Rohini, Rohini 
pensou que se Yasoda fosse chamá-lOs Eles teriam de retornar, pois 
Yasoda tinha mais afeição por Krsna e Balarâma. 


VERSO 14 


assi a d Medo MENA | 
aa sl ara en 


kridantam sã sutam bàlair 
ativelam sahagrajam 

yasodajohavtt krsnam 
putra-sneha-snuta-stani 


kridantam—ocupado em brincar; sa—máe Yasodá; sutam—seu 
filho; balaih—com os outros meninos; ati-velam—embora fosse 
muito tarde; saha-agrajam—que estava brincando com Seu irmão 
mais velho, Balarâma; yasoda—mãe Yasodã; ajohavit—chamou 
(“Krsna e Balarâma, venham aqui!”); krsnam—a Krsna; putra- 
sneha-snuta-stani—enquanto ela Os chamava, o leite escorria de seu 
seio devido ao seu amor e afeigáo extáticos. 


TRADUÇÃO 
Krsna e Balarâma, estando apegados à Sua brincadeira, divertiam- 
Se com os outros meninos, embora fosse muito tarde. Portanto, mãe 
Yasoda mandou-Os voltar para o almoço. Devido ao seu amor e 
afeição extáticos por Krsna e Balarâma, o leite fluía de seus seios. 
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SIGNIFICADO 
A. palavra ajohavit significa. **chamando-Os repetidas vezes''. 
“Krsna e Balaráma””, chamou ela, “por favor, voltem. Vocês estão 
atrasados para o Seu almoço. Vocês já brincaram bastante. Voltem.” 


VERSO 15 


Em umen dia Cf ma fia | 
AA: RO ASA A SM 


krsna krsnaravindaksa 
tüta ehi stanam piba 

alarm vihüraih ksut-ksantah 
krida-srânto 'si putraka 


Krsna krsna aravinda-aksa—ó Krsna, meu filho, Krsna de olhos 
de lótus; táta—ó querido; ehi—vem aqui; stanam—o leite do meu 
seio; piba—bebe; alam vihãraih—depois disso, não há necessidade 
de brincar; ksut-ksantah—cansado devido á fome; krida-srantah— 
fatigado por tanto brincar; asi—deves estar; putraka-—ó meu filho. 


TRADUÇÃO 
Mãe Yasoda disse: Meu querido filho Krsna, Krsna de olhos de 
lótus, vem aqui e bebe o leite do meu seio. Meu queridinho, deves 
estar muito cansado devido à fome e à fadiga que sobrevêm a alguém 
que brinca por tanto tempo. Não precisas continuar brincando! 


VERSO 16 


3 CANES, 0 TIS: AA 
MA DAA AIA GA 112411 


he ramagaccha tatasu 
sânujah kula-nandana 
prãtar eva krtâhãras 
tad bhavàn bhoktum.arhati 


he ráma—meu querido filho Balaràma; agaccha—por favor, vem 
aqui; fata—meu queridinho; asu—imediatamente; sa-anujah—com 
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Teu irmáo mais novo;:kula-nandana—a grande esperanca de.nossa 
familia; pratah eva—decerto, pela manhá; krta-áhárah—1omastes 
Vosso desjejum;ta/—portanto; bhavan—Vós; bhoktum—comer algo 
mais; arhati—mereceis. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Baladeva, melhor de nossa família, por favor, vem 
imediatamente com Teu-irmão mais novo, Krsna. Ambos comestes 
pela manhã, e agora precisais voltar a comer. 


VERSO 17 


Ma ara ven a | 
rema: firi RATA A 11201 


pratiksate tvam dásarha 
bhoksyamãno vrajadhipah 

ehy àvayoh priyam dhehi 
sva-grhün yàta bàlakah 


pratiksate—está esperando; tvám-—por ambos (Krsna e Balaráma); 
dasárha--6 Balarama; bhoksyamanah—desejando comer; vraja- 
adhipah—o rei de Vraja, Nanda Maharaja; ehi—vemaqui; dvayoh— 
nosso; priyam—prazer; dhehi—simplesmente consideraysva-grhân== 
aos:seus respectivos lares; yata-—que eles vão; balakah-—os; outros 
meninos. , 


TRADUÇÃO 
Nanda Maharaja, o rei de Vraja, agora está esperando para comer. 
Ó meu querido filho Balarâma, ele está esperando por Ti. Portanto, 
volta para satisfazer-nos. Todos os meninos que estão brincando 
contigo e com Krsna devem agora ir pará'as suas respectivas casas. 


SIGNIFICADO f 
Parece que Nanda Maharaja regularmente comia cóm seus dois 
filhos, Krsna e Balarama. Yasodá disse aos outros meniños: **Agora, 
deveis ir para vossos lares.” Em geral, o pai eo filho sentam-se 















































578 Srimad-Bhágavatam [Canto 10, Cap. 11 


juntos; por isso, mãe Yasodã pediu que Krsna e Balarâma retornas- 
sem, 'e aconselhou os outros meninos a voltarem para casa de modo 
que seus pais nào precisassem ficar esperando por eles. 


VERSO 18 


o 
end a5 mai freq afa em: arf: qute 
dhüli-dhüsaritàngas tvam 
putra majjanam àvaha 
janmarksam te "dya bhavati 
viprebhyo dehi gah Sucih 


dhúli-dhúsarita-angah tvam—todo:o Teu corpo ficou coberto de 
poeira e areia; putra—meu querido filho; majjanam àvaha—agora 
vem aqui, toma um banho e fica limpo; janma-rksam—a auspicio- 
sa estrela do Teu nascimento; te—de Ti; adya—hoje; bhavati—é; 
viprebhyah—aos brahmanas puros; dehi—dá em caridade; gah— 
vacas; Sucih—purificando-Te. 


TRADUÇÃO 
Na continuação, mãe Yasoda disse a Krsna: Meu querido filho, 
por brincares o dia inteiro, Teu corpo ficou coberto de poeira e 
areia. Portanto, volta, toma um banho e limpa-Te. Hoje, a Lua faz 
conjunção com a auspiciosa estrela do Teu nascimento. Portanto, 
purifica-Te e dá vacas em caridade aos brãhmanas. 


SIGNIFICADO 

Na cultura védica, sempre que há alguma cerimônia auspiciosa, 
a pessoa costuma dar vacas valiosas em caridade aos brahmanas. 
Portanto, mãe Yasodã pediu a Krsna: “Ao invés de teres entusias- 
mo para brincar, agora, por favor, vem e Te entusiasma pela carida- 
de.” Yajria-dana-tapah-karma na tyàjyar karyam eva tat. Como 
se aconselha no Bhagavad-gitã (18.5), sacrifício, caridade e austeri- 
dade nunca devem ser relegados. Yajfio danar tapas caiva pavanâni 
manisinám: mesmo que alguém seja muito avançado em vida espi- 
ritual, ele não deve abandonar esses três deveres. Para observar a 
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cerimónia de seu aniversário, a pessoa deve cumprir pelo menos 
um desses três itens (vajria, dana ou tapah), ou todos eles juntos. 


VERSO 19 


ATAR ARA AE | 
daa a aan MS 


pasya pasya vayasyams te 
matr-mrstân svalankrtân 

tvam ca snãtah kriâhãro 
viharasva svalankrtah 


pasya pasya—vê só, vê só; vayasyân—meninos de Tua idade; te— 
Teus; mãtr-mrstân—limpos por suas mães; su-alarnkrtân—decora- 
dos com belos adornos; tvam ca—Tu também; snãtah—após tomar 
um banho; krta-ahãrah-—e comer Teu almoço; viharasva-—desfruta 
com eles; su-alankrtah-—plenamente decorado como eles. 


TRADUÇÃO 
Vê só como todos os Teus companheiros de Tua mesma idade 
foram limpos e enfeitados com belos adornos por suas mães. Deves 
vii jui, e depois de tomares Teu banho, comer Teu almoço e Te 
enfeitares com adornos, podes voltar a brincar com os Teus amigos. 





SIGNIFICADO 
De um modo geral, os meninos são competitivos. Se um amigo 
faz algo, outro amigo também quer fazer algo. Portanto, mãe Yaso- 
dã observou como os colegas de Krsna estavam enfeitados, para que 
Krsna pudesse ser induzido a enfeitar-Se como eles. 


VERSO 20 
nar gi 
oa ums 
fa a RRA Rol! 
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ittham yasoda tam asesa-sekharam. 
matvà sutarh sneha-nibaddha-dhir nrpa 
haste grhitvã saha-râmam acyutam 
nitvà sva-vatam krtavaty athodayam 


ittham—dessa maneiras -yasoda--mãe -Yasoda; tam asesa-Sekha- 
ram—a Krsna, que estava no topo de tudo o que era auspicioso, 
sem possibilidade de sujeira ou imundície; matva-—considerando; 
sutam—como seu filho; sneha-nibaddha-dhih—devido a um inten- 
so espírito de amor; nrpa--ó rei (Mahãraja: Pariksit); haste—pela 
máo; grhitva—pegando; saha-ramam—com Balaráma; acyutam— 
Krsna, o infalível; nítva—levando; sva-vátam—para casa; krtavati— 
realizou; atha—agora; udayam—brilho por banhá-lO, vesti-lO e de- 
corá-IO com; adornos. 


“TRADUÇÃO 
Meu querido Mahãrája Pariksit, devido ao intenso amor e afeição, 
mãe Yasoda, a mãe de Krsna, considerava Krsna, que estava no topo 
de todas as opulências, como seu próprio filho, Assim, ela pegou 
Krsna pela máo, juntamente com Balaráma, e levou-Os para casa, 
onde realizouseus deveres, banhando-Os completamente, vestindo-Os 
e.alimentando-Os. ... 


SIGNIFICADO 
Krsna sempre é limpo, asseado e opulento e nào precisa ser lava- 
do; banhado ou vestido, entretanto; mãe Yasoda, devido à afeição, 
considerava-O seu: filho comum e fazia seu dever para manter seu 
filho brilhando. 
VERSO 21 


tas STA 
Tea MESMA A 
AR: ATT Atera RII 


sri-suka uvãca 
&opa-vrddhà mahotpütàn 
anubhiiya brhadvane 
nandadayah samâgamya 
vraja-karyam amantrayan 
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sSrr-sukah uvaca—Sri Sukadeva' Gosvami disse; gopa-vrddhah— 
os vaqueiros mais velhos; maha-utpatan—perturbacdes enormes; 
anubhüya—após experimentarem; brhadvane—no lugar conhecido 
como Brhadvana; nanda-üdayah—os vaqueiros, encabeçados por 
Nanda Maharaja; samagamya—reuniram-se, encontraram-se; vraja- 
küryam—o problema: de: Vrajabhümi;. amantrayan—deliberaram 
sobre como impedir as incessantes calamidades de Mahávana. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi continuou: Então, certa vez, tendo visto 
as grandes perturbações que ocorriam em Brhadvana, todos os va- 
queiros mais velhos, encabeçados por Nanda Mahárája, reuniram- 
se e começaram a considerar © que poderiam fazer para impedir as 
incessantes calamidades de Vraja. 


VERSO 22 


AAA O as d 
aaa: E TR: RAI 


tatropânanda-nâmãha 
gopo jnâna-vayo-'dhikah 

desa-kàlàrtha-tattva-jRah 
priya-krd râma-krsnayoh 


tatra—na assembléia; upananda-nàmü—chamado Upànanda (o 
irmão mais velho de Nanda Maharája); aha—disse; gopah—o va- 
queiro; jriana-vayah-adhikah—que, por conhecimento e idade, era 
o mais velho de todos; desa-kala-artha-tattva-¡Rah—muito experien- 
te, de acordo com o tempo, lugar e circunstância; priya-krt—simples- 
mente para o benefício; rama-krsnayoh-—de Balarâma e Krsna, a 
Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Naquele encontro de todos os habitantes de Gokula, um vaqueiro 
chamado Upãânanda, que era o mais maduro em idade e conheci- 
mento e muito experiente de acordo com o tempo, circunstâncias e 
lugar, apresentou essa sugestão para o benefício de Râma e Krsna. 
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VERSO 23 


hl 
A N Ta TNR 


utthātavyam ito-smābhir 
gokulasya hitaisibhih 

āyānty atra mahotpātā 
balanüm nüsa-hetavah 


utthatavyam—agora, este lugar deve ser deixado; itah—daqui, 
de Gokula; asmabhih—por todos nós; gokulasya—deste lugar, Go- 
kula; hita-esibhih-—pelas pessoas que desejam o bem para este lugar; 
ayanti—estáo acontecendo; atra—aqui; maha-utpatah—perturba- 
q0es muito grandes; balanam—para os meninos, tais como Ráma e 
Krsna; nása-hetavah—tendo definitivamente o propósito de matá-1Os. 


TRADUÇÃO 
Ele disse: Meus queridos amigos vaqueiros, para o bem deste lugar, 
Gokula, devemos deixá-lo, porque aqui sempre estão ocorrendo 
tantas perturbações simplesmente com o propósito de matar Rama 
e Krsna. 


VERSO 24 


Het: paf UR atas ar RII 
AAA TH RIN 


muktah kathañicid raksasya 
bála-ghnya bálako hy. asau 

harer anugrahün nünam 
anas copari nàpatat 


muktah—foi libertado; katharicit—de alguma maneira; rãksa- 
syah—de mãos da Raksasi Pútanã; bãla-ghnyah—que estava determi- 
nada a matar criancinhas; balakah—especialmente a criança Krsna; 
hi—porque; asau—Ele; hareh anugrahat—pela misericórdia da Su- 
prema Personalidade de Deus; núnam-—na verdade; anah, ca—e o 
carro. de. máo; upari—em cima da.crianca; na—nào; apatat—caiu. 
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TRADUÇÃO 
A criança Krsna, simplesmente pela misericórdia da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, de alguma maneira foi salva das mãos da Rak- 
sasi Piútanã, que estava determinada a matá-lA. Depois, também 
pela misericórdia da Divindade Suprema, quando caiu, o carro de 
mão, não acertou a criança. 


VERSO 25 


“mana si dan fuf feudi 
Rami aea afora: get IRA 


cakra-vátena nito "vam 
daityena vipadam viyat 

Silayam patitas tatra 
paritrâtah suresvaraih 


cakra-vütena—pelo demônio sob a forma de um furacão (Trna- 
varta); nitah ayam—Krsna foi levado; daityena—pelo demônio; vi- 
padam-—perigoso; viyat—ao céu; silayam—sobre um bloco de pedra; 
patitah—tendo caído; tatra—ali; paritratah—foi salvo; sura-iSva- 
raih—pela misericórdia do Senhor Visnu ou de Seus associados. 


TRADUÇÃO 
Depois foi a vez de o demônio Trnávarta, sob a forma de um 
furacão, pegar a criança e erguê-lA perigosamente até o céu para 
matá-lA, mas o demônio caiu sobre um bloco de pedra. Também 
neste caso, pela misericórdia do Senhor Visnu ou de Seus associa- 
dos, a criança foi salva. 


VERSO 26 
qa fla aa a SEES 


ARA ÑO AR RN 


yan na mriyeta drumayor 
antaram prapya balakah 
asav anyatamo vàpi 
tad apy acyuta-raksanam 
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Yat—então novamente; na mriyeta-=não morreu; drumayoh an- 
taram-—entre as duas árvores; prãpya-—embora Ele estivesse entre; 
balakah asau—essa criança, Krsna; anyatamah-—outra criança; yd 
api—ou; tat api acyuta-raksanam—também nesse caso, Ele foi-salvo 
pela Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Inclusive, ainda faz poucos dias que Krsna e Seus amiguinhos es- 
caparam quando as duas árvores caíram, embora as crianças estives- 
sem perto das árvores ou mesmo entre elas. Isso também deve ser 
tido como misericórdia da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 27 
aaa a aa | 
AAA ASAA AFT: 


yavad autpatiko 'risto 
vrajam nabhibhaved itah 

tàvad bülàn upadàya. 
yasyámo 'nyatra sanugah 


yavat—enquanto; autpatikah—perturbando; aristah—o demónio; 
vrajam—esta Gokula Vrajabhúmi; na—náo; abhibhavet itah—sairmos 
deste lugar; tâvat-—enquanto; balan upâdaya—para o, benefício dos 
meninos; ydsyamah—iremos; anyatra—para algum outro lugar; sa- 
anugáh—com. nossos seguidores. 


TRADUCAO 
Todos esses incidentes estáo sendo causados por algum demónio 
desconhecido. Antes de que ele venha aqui para criar outra pertur- 
bação, é nosso dever ir a alguma outra parte com os meninos até 
que deixe de haver distúrbios. 


SIGNIFICADO 
Upânanda sugeriu: ““Pela misericórdia. do Senhor Visngu, Krsna 
sempre foi salvo de tantos incidentes perigosos. Então, está na hora 
de deixarmos este lugar e irmos a alguma parte onde possamos tran- 
quilamente adorar o Senhor Visnu, e assim evite-se ocorrerem mortes 
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provocadas por algum demônio que venha a atacar-nos.”” O devoto 
deseja” apenas poder executar serviço devocional sem ser perturba- 
do: Entretanto, na verdade vemos que, mesmo durante a presença de 
Krsna, quando Nanda Maharaja e os outros vaqueiros tinham a Su- 
prema' Personalidade de Deus ao lado “deles, havia distúrbios. Evi- 
dentemente, em todos os casos, Krsna saía vitorioso. A instrução 
que podemos obter disto é que não devemos nos deixar abalar com 
as aparentes perturbações. Tem “havido tantas perturbações para 
nosso movimento da consciência de Krsna, mas não podemos inter- 
romper nossa marcha progressiva. Ao contrário, em todo o mundo, 
as pessoas estão recebendo este movimento com muito entusiasmo, 
e estão adquirindo literatura sobre a consciência de Krsna com energia 
redobrada. Logo, existem estímulos e perturbações. E mesmo na 
época de Krsna esse fenômeno prevalecia. 


VERSO 28 


qd TARA aia AÍ aa | 
Maia qe garante IRCI 


vanam vrndavanam nâma 
pasavyam nava-kânanam 

gopa-gopi-gavüm sevyam 
punyadri-trna-virudham 


vahám—outra floresta; vradayanam nama——chamada Vrndàvana; 
pasavyam—um lugar muito adequado para a manutenção das vacas 
e de outros animais: nava-kânanam-— existem muitos novos lugares 
ajardinados; gopa-gopi-gavam-—para todos os vaqueiros, os membros 
de suas familias, e as vacas; sevyam—um lugar muito adequado e 
muito feliz; punya-adri—há belas montanhas; trna—plantas; viru- 
dham_—< trepadeiras.. 


TRADUCAO 
Entre Nandesvara e Mahavana há um lugar chamado Vrndāvana. 
Este lugar é muito propício porque é abundante de gramas, plantas 
e trepadeiras para as vacas e outros animais. Ele tem belos jardins 
e altas montanhas e está repleto de condições favoráveis à felicidade 
de todos os gopas, gopis e nossos animais. 
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SIGNIFICADO 
Vrndávana está situada entre Nandesvara e Mahávana. Anterior- 
mente, os vaqueiros haviam se mudado para Mahávana, mas mesmo 
assim as perturbações continuaram. Por isso, os vaqueiros optaram 
por Vrndávana, que ficava entre as duas aldeias e para onde decidi- 
ram ir. 


VERSO 29 


ATA EA: IRA A I 
A RAI 


tat tatrüdyaiva yàsyamah 
sakatán yuñkta má ciram 

godhanâny agrato yântu 
bhavatârm yadi rocate 


tat-—portanto; tatra-—para lá; adya eva-—hoje mesmo; vasyâmah— 
vamos; sakatân—todos os carros; yunkta-—aprontados; mã ciram—sem 
demora; go-dhanani—todas as vacas; agratah— adiante; yântu—que 
elas vio; bhavatam—de todos vós; yadi—se; rocate—convém aceitar 
18S0. 


TRADUÇÃO 
Portanto, vamos imediatamente hoje. Não é preciso continuar es- 
perando, Se concordardes com minha proposta, preparemos todos 
os carros de boi e ponhamos as vacas diante de nós, e sigamos para lá. 


VERSO 30 


gds aaa 
AT STA STA AA EA 113 011 


tac chrutyaika-dhiyo gopah 
sadhu sadhv iti vadinah 

vrajân svan svàn samayujya 
yayü rüdha-paricchadah 
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tat śrutvā—ouvindo este conselho de Upānanda; eka-dhiyah—vo- 
tando unanimemente; gopah—todos os vaqueiros; sadhu südhu— 
muito bom, muito bom; iti—assim; vadinah—ftalando, declarando; 
vrajan—vacas; svân svan—próprias, respectivas; samayujya—reunin- 
do; yayuh—partiram; rüdha-paricchadüh—todas as roupas e para- 
fernália tendo sido guardadas nos carros. 


TRADUÇÃO 
Ao ouvirem este conselho de Upânanda, os vaqueiros concorda- 
ram unanimemente. “Muito bom”, disseram. “Muito bom.” Assim, 
eles distribuíram seus afazeres domésticos, puseram suas roupas e 
outra parafernália nos carros, e imediatamente partiram para Vrn- 
dāvana. 
VERSOS 31-32 


RARA AR AAA | 
ARA AAA AAA 112211 


QA SA ATT a | 
AO E: Em: ARA 


vrddhàn bálan striyo rajan 
sarvopakaranáni ca 

anahsv üropya gopala 
yattà atta-Sarasanüh 


godhanáni puraskrtya 
Srngàny apúrya sarvatah 

türya-ghosena mahatà 
yayuh saha-purohitah 


vrddhan—primeiro, todos. os anciáos;. balan—criangas; striyah— 
mulheres; rajan—ó rei Pariksit; sarva-upakaranani ca—depois, todas 
as classes de artigos essenciais e todos os pertences que tinham; 
anahsu—os carros de boi; ãropya-—mantendo; gopalah-—todos os 
vagueiros; yattãh-—com muito cuidado; atta-Sara-asanah—plenamente 
equipados com arcos e flechas; godhanani—todas, as vacas; puras- 
krtya—mantendo na frente; $rrigani—cornetas ou chifres; apürya— 
vibrando; sarvatah—em toda a volta; tiirya-ghosena—com o ressoar. 
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das cornetas; mahata--alto; vayuh-—partiram; saha-purohitah—com 
os sacerdotes. 
TRADUÇÃO 

Mantendo todos os anciãos, mulheres, crianças e parafernália do- 
méstica nos carros de boi e mantendo todas as vacas na frente, os 
vaqueiros apanharam seus arcos e flechas. com muito cuidado e toca- 
ram cornetas feitas de chifre. Ó rei Pariksit, dessa maneira, enquanto 
as cornetas vibravam por todos os lados, os vaqueiros, acompanhados 
de seus sacerdotes; começaram sua viagem: 


SIGNIFICADO 
Com relação "a isto; deve-se notar que;vembora' em sua maioria 
fossem vaqueiros e agricultores, os habitantes de Gokula sabiam 
como defender-se do perigo e como proteger as mulheres, os anciãos, 
as vacas e as crianças, bem como os purohitas braminicos. 


VERSO/33 
MAA AAA: 
Sa fa: aaa: — 


gopyo rüdha-rathà nütna- 
kuca-kunkuma-küntayah 

krsna-lilà jaguh prityà 
niska-kanthyah suvasasah 


gopyah—todas as vaqueiras; radha-rathah—enquanto viajavam 
nos carros de boi; nútna-kuca-kunkuma-kantayah-—seus corpos, es- 
pecialmente seus seios, estavam decorados com kuñkuma fresca; 
krsna-lilah—os passatempos de Krsna; jaguh—elas cantavam; pri- 
tya—com grande prazer; niska-kanthyah—enfeitadas com medalhões 
em seus pescocós; su-vasasah-— muito bem vestidas. 


TRADUÇÃO 
As vaqueiras, montadas nos carros de boi, estavam muito bem 
vestidas com roupas excelentes, e seus corpos, especialmente seus 
seios, estavam decorados com pó de kurikuma fresco. Durante a 
viagem, elas começaram a cantar com grande prazer os passatem- 
pos de Krsna. 
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VERSO 34 


ul AAA mma | 
a a: AAA 112811 


tathã yasoda-rohinyav 
ekam Sakatam ásthite 

rejatuh krsna-râmabhyam 
tat-katha-Sravanotsuke ` 


tathü—bem como; yasoda-rohinyau—tanto mãe Yasodã-quanto 
mãe Rohini; ekam sakatam—em um carro de boi; asthite—sentados; 
rejatuh—muito belos; krsna-râmabhyam-—Krsna e Balarâma, junta- 
mente com Suas máes; tat-katha—acerca dos passatempos de Krsna 
e Balaráma; sravana-utsuke—estando situadas em ouvir com grande 
prazer transcendental. 


TRADUÇÃO 
Sentindo então muito prazer em ouvir os passatempos de Krsna 
e Balarâma, mãe Yasodã e Rohinidevi, para evitarem separar-se de 
Krsna e Balarâma por um momento sequer, subiram com Eles em 
um carro de boi. Nesta situação, todos eles pareciam muito belos. 


SIGNIFICADO 
Parece que mãe Yasoda e Rohini não podiam separar-se de Krsna 
e Balarâma por um momento sequer. Elas costumavam passar seu 
tempo ou cuidando de Krsna e Balarâma, ou recitando Seus passa- 
tempos. Assim, máe Yasoda e Rohini pareciam muito belas. 


VERSO 35 


pintó aim Tiaa l 
A A MU 


vrndavanam sampravisya 
sarva-küla-sukhavaham 

tatra cakrur vrajavasam 
sakatair ardha-candravat 
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vrndavanam—o lugar sagrado chamado Vrndávana; sampravi- 
$ya—após entrarem em; sarva-kala-sukha-avaham—onde é agradável 
viver em todas as estações; fatra—lá; cakruh—fizeram; vraja-avasam— 
habitação de Vraja; sakaraih--com os carros de boi; ardha-candra- 
vat—formando um semicírculo, como uma meia lua. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, eles entraram em Vrndavana, onde sempre é agra- 
dável viver em todas as estações. Eles construíram uma habitação 
temporária, dispondo os carros de boi à sua volta de modo a formar 
uma meia lua. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Visnu Purána: 


Sakatr-váta-paryantas 
candrárdha-kara-samsthite 


E como 'se afirma no Hari-varnsa; 


kantakibhih pravrddhàbhis 
tathà kantakibhir drumaih 

nikhatocchrita-Sakhabhir 
abhiguptarn samantatah 


Náo havia necessidade de fazer cercas em volta. Um lado já estava 
defendido por árvores espinhentas, e assim as árvores espinhentas, 
os carros de boi eos animais circundavam a residência temporária 
dos habitantes. 


VERSO 36 


MA ARA | 
Era A ara 113411 


vrndâvanam govardhanam 
yamuna-pulinani ca 

viksyasid uttamà priti 
râma-mâdhavayor nrpa 
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vrndavanam-—o lugar conhecido como Vrndâvana; go' vardhanam— 
juntamente com a Colina de Govardhana; yamuna-pulinani ca—e 
as margens do rio Yamuna; viksya—vendo essa situacáo; asf —per- 
maneceu ou se sentiu; uttamā prītī—prazer extraordinário; rāma- 
madhavayoh—de Krsna e Balaráma; nrpa—ó rei Pariksit. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, ao verem Vrndàvana, Govardhana e as margens 
do rio Yamuná, Ráma e Krsna sentiram grande prazer. 


VERSO 37 
añ a a 1 
: Itt 


evam vrajaukasam pritirn 
yacchantau bala-cestitaih 

kala-vâkyaih sva-kalena 
vatsa-pàlau babhüvatuh 


evam-dessa maneira; vraja-okasam-—a todos os habitantes de 
Vraja; pritim—prazer; yacchantau—dando; bála-cestitaih —através 
das atividades e passatempos realizados na infáncia; kala-vakyaih— 
e através da dulcissima linguagem entrecortada; sva-kalena—no de- 
correr do tempo; vatsa-pâlau-—para cuidar dos bezerros; babhiiva- 
tuh—estavam crescidos. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, Krsna e Balarâma, agindo como menininhos e fa- 
lando em linguagem um pouco entrecortada, deram transcendental 
prazer a todos os habitantes de Vraja. No decorrer do tempo, Eles 
ficaram com idade de cuidar dos bezerros. 


SIGNIFICADO 
Logo que cresceram um pouco, Krsna e Balarâma foram incum- 
bidos de cuidar dos bezerros. Embora nascidos em família muito 
próspera, mesmo assim, Eles tinham de cuidar dos bezerros. Este 
era o sistema de educação. Aqueles que não nasciam em famílias de 
brahmanas não se destinavam à educação acadêmica. Os brahmanas 
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eram treinados'em educação acadêmica e literária; os ksatriyas eram 
treinados a cuidar do Estado; eos vaisyas aprendiam a cultivar a 
terra e cuidar das vacas e bezerros. Não era preciso desperdiçar tempo 
indo à escola para receber uma pseudo-educação para que mais tarde 
aumentasse o número de desempregados. Krsna e Balarâma ensina- 
ram-nos através de Seu comportamento pessoal. Krsna tomava conta 
das vacas e tocava Sua flauta, e Balaráma cuidava das atividades 
agrícolas, portando um arado em Sua mão. 


VERSO 38 


aR mm: m ANRE: | 
aena t3 cll 


avidüre vraja-bhuvah 
saha gopala-darakaih 

carayâm ásatur vatsán 
nànà-krida-paricehadau 


avidüre—nào muito longe das residências dos Vrajavásis; vraja- 
bhuvah—da: terra conhecida como: Vraja; saha gopala-darakaih— 
com outros meninos que executavam a mesma atividade (vaquei- 
rinhos); cárayam asatuh—apascentavam;  vatsán==os bezérrinhos; 
nána-—vários; krida—divertindo-Se; paricchadau—muito bem vestidos 
de diferentes maneiras e equipados com apetrechos. 





TRADUÇÃO 
Não muito longe de Suas residências, Krsna e Balarâma, equipa- 
dos com todas as classes de brinquedos, divertiam-Se com outros 
vaqueirinhos e começavam a apascentar os bezerrinhos. 


VERSOS 39 — 40 


Ra vi qa: A 
os 
a atá | 
ag Sã: V dn lieol 
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kvacid vadayato venum 
ksepanaih ksipatah kvacit 

kvacit pádaih kinkinibhih 
kvacit krtrima-go-vrsaih 


vrsayamünau nardantau 
yuyudhüte parasparam 

anukrtya rutair jantüris 
ceratuh prakrtau yatha 


kvacit—as vezes; vadayatah—soprando; venum—a flauta; ksepa- 
naih—com um dispositivo de corda para atirar; ksipatah—atirando 
pedras para derrubar frutas; kvacit—às vezes; kvacit' pádaih—às 
vezes com as pernas; kinkintbhih—com o som dos sinos de tornozelo; 
kvacit—às vezes; krtrima-go-vrsaih—como se fossem vacas e bois; 
vrsayamánau—imitando os animais; nardantau—rugindo bem alto; 
yuyudhate—ambos costumavam lutar; parasparam—um com o outro; 
anukrtya—imitando; rutaih—pelo reéssoar; jantiin—todos os animais; 
ceratuh—Eles costumavam pérambular; prakrtau—duas' crianças 
humanas comuns; yathã-—como: 


TRADUÇÃO 

Às vezes, Krsna e Balarâma tocavam Suas flautas; outras vezes, 
atiravam cordas e pedras com o propósito de derrubar frutas das 
árvores; às vezes, atiravam apenas pedras; e outras vezes, enquanto 
Seus sinos de tornozelo tilintavam, Eles jogavam futebol com frutas 
como bael e âmalaki. Às vezes, Eles cobriam-Se com mantos e, imi- 
tando vacas e touros, lutavam um com o outro, rugindo bem alto, 
e às vezes imitavam as vozes dos animais. Dessa maneira, Eles di- 
vertiam-Se exatamente como duas crianças humanas comuns. 


SIGNIFICADO 
Vrndavana é repleta de pavóoes. Küjat-kokila-hamsa-sarasa-gana- 
kirne mayürakule. A floresta de Vrndavana sempre está cheia de 
cucos, patos, cisnes, pavóes, grous e também macacos, touros e 
vacas. Assim, Krsna e Balarâma costumavam imitar os sons desses 
animais e desfrutavam da brincadeira. 
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VERSO 41 
ON Taiana: aR: | 
a URREA AR luli 


kadacid yamuna-tire 
vatsams carayatoh svakaih 

vayasyaih krsna-balayor 
Jighamsur daitya.Agamat 


kadacit—ás vezes; yamuna-tire—ás margens do Yamuna; vatsan— 
os bezerros; cãrayatoh-—quando Eles estavam apascentando; sva- 
kaih—Seus próprios; vayasyaih—com outros companheiros; krsna- 
balayoh-—Krsna e Balarâma; jigharnsuh—desejando matá-lOs; dai- 
tyah—outro demônio; dgamat—chegou ali. 


TRADUÇÃO 
Certo dia, enquanto Rama e Krsna, juntamente com Seus com- 
panheiros de folguedos, apascentavam as vacas ás margens do rio 
Yamuná, outro demónio apareceu ali, desejando matá-lOs. 


VERSO 42 
deme a aaa añ 
TA ar ¿ara lei 


tam, vaisa-râpinam viksya 
vatsa-yütha-gatam. harih 

darsayan.baladevàya. 
Sanair mugdha ivasadat 


tam—ao demónio; vatsa-riipinam—assumindo a forma de um be- 
zerro; viksya—vendo; vatsa-yatha-gatam—quando o demónio infil- 
trou-se no grupo de todos os outros bezerros; harih—a Suprema 
Personalidade de Deus, Krsna; darsayan—indicando; baladevâya— 
a Baladeva; Sanaih-—mui vagarosamente; mugdhah: iva—como se 
Ele não soubesse nada; asadat-—aproximou-se do demônio. 
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TRADUÇÃO 
Ao perceber que o demônio assumira a forma de um bezerro e 
se infiltrava entre os outros bezerros, a Suprema Personalidade de 
Deus dirigiu-Se a Baladeva: “Por aqui há outro demônio.” Então, 
mui vagarosamente Ele aproximou-Se do demônio, como se não 
soubesse as intenções deste. 


SIGNIFICADO 
A importância das palavras mugdha iva é que, embora saiba de 
tudo, Krsna fingia não entender por que o demônio se infiltrara 
entre os bezerros, e informou Baladeva através de um sinal. 


VERSO 43 


TARA AAA: | 
fem anã fot ata 1 
a frear: re uri: A E d 


Brhitvapara-püdabhyam 
saha-langilam acyutah 

bhrümayitvà kapitthagre 
prühinod gata-jivitam 

sa kapitthair maha-kayah 
pátyamanaih papáta ha 


grhitva—agarrando; apara-padabhyám—com as pernas traseiras; 
saha—juntamente com; /ürigülam—a cauda; acyutah—Krsna, a Su- 
prema Personalidade de Deus; bhrümayitva—girando com muito 
vigor; kapittha-agre—contra o topo de uma árvore kapittha; prühi- 
not-—atirou-o; gata-jivitam—corpo sem vida; sah—aquele demónio; 
kapitthaih—com as árvores kapittha; maha-kayah—assumiu um 
grande corpo; patyamánaih—e enquanto a árvore caía; papáta ha— 
ele caiu morto no chão. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, $ri Krsna agarrou o demônio pelas pernas traseiras 
e pela cauda, e com muito ímpeto girou todo o corpo do demônio 
até que o demônio morresse, e O atirou contra o topo de uma árvore 
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kapittha, que então caiu juntamente com o corpo do demônio, que 
assumira uma forma enorme. 


SIGNIFICADO hi 
Krsna matou o demônio de-tal modo a: fazer os frutos kapirtha 
cair para que Ele, Balarâma e os outrosmeninos aproveitassem a 
oportunidade e os comessem. A kapittha às vezes chama-se ksatbel- 
phala. A polpa dessa fruta é muito saborosa. Ela é doce e azeda, e 
todos gostam dela, 


VERSO 44 
jen A a a ia 1 
GA A aga: gene (o dv 


tam viksya vismità balah 
Sasamsuh sadhu sadhv iti 

devás ca parisantustà 
babhüvuh puspa-varsinah 


tam—este incidente; víkspa—observando; vismitah—muito espan- 
tados; balah—todos os outros meninos; sasarisuh—louvaram bas- 
tante; sádhu sadhu iti—-exclamando: “Ótimo, ótimo”; devah ca—e 
todos os semideuses dos planetas celestiais; parisantustâh-—estando 
muito satisfeitos; babhuvuh—ficaram; puspa-varsinah—derramaram 
flores sobre Krsna. 





TRADUÇÃO 
Ao verem o corpo morto do demônio, todos os vaqueirinhos ex- 
clamaram: “Que bom, Krsna! Ótimo, ótimo! Muito obrigados.” 
No sistema planetário superior, todos os semideuses ficaram s; ei- 
tos, e portanto derramaram flores sobre a Suprema Personalidade 
de Deus. 





VERSO 45 


AAA, A AA | 
A ia AA rel 
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tau vatse-palakau bhútva 
sarva-lokaika-palakau 

saprátar-üsau go-vatsáms 
cürayantau viceratuh 


tau—Krsna e Balaráma; vatsa-pálakau—como se estivessem cui- 
dando dos bezerros; bhiitva-—assim tornando-Se; sarva-loka-eka- 
palakau—embora sejam os mantenedores de todos os seres vivos 
de todo o Universo; sa-pratah-asau—terminando O desjejum mati- 
nal; go-vatsân—todos os bezerros; carayantau-—apascentando; vice- 
ratuh—vagavam de um a outro lugar. 


TRADUÇÃO 
Após o extermínio do demônio, Krsna e Balarâma terminaram 
Seu desjejum matinal, e enquanto continuavam a cuidar dos bezer- 
ros, Eles perambulavam de um a outro lugar, Krsna e Balarama, 
as Supremas Personalidades de Deus, que mantêm toda a criação, 
agora cuidavam dos bezerros como se fossem vaqueirinhos. 


SIGNIFICADO 

Paritrànàya sadhünüm vinásaya ca duskrtâm. A atividade que 
Krsna desempenhava diariamente aqui neste mundo material era 
matar os duskrtis. Isto nào interféria em Seus afazeres diários, pois 
este era um trabalho de rotina. Enquanto Ele apascentava os bezerros 
às 'margens do rio Yamunã, dois ou três episódios ocorriam todos 
os dias, e embora eles tivessem um aspecto muito sério, matar os 
demônios um após outro parecia ser Sua rotina diária. 


VERSO 46 
qa A qraificra eua d 
TEM STATE AÑ YT 118411 
svam svam vatsa-kulam sarve 
püyayisyanta ekadà 
gatvã jalasayabhyasam 
payayitva papur jalam 
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svam svam—próprio, respectivo; vatsa-kulam—o grupo de bezer- 
ros; sarve—todos os meninos e Krsna e Balaráma; payayisyantah— 
desejando que eles bebessem; ekada—certo dia; gatvà—indo; jala- 
asaya-abhyasam—para perto do tanque de água; payayitva—após 
deixarem os animais beber água; papuh jalam—eles também bebe- 
ram água. 


sa vai bako nama mahān 
asuro baka-rüpa-dhrk 

agatya sahasa krsnam 
tiksna-tundo "grasad bal 


















sah—aquela criatura; vai=na verdade; bakah náma—chamada 
Bakásura; mahán asurah—um demónio grande, gigantesco; baka- 
rúipa-dhrk—assumiu a forma corpórea de um enorme pato; ágatya— 
chegando ali; sahasa—subitamente; krsnam—Krsna; tiksna-tundah— 
bico afiado; agrasat—engoliu; bali—muito. poderoso. 
















TRADUCAO 

Certo dia, todos os meninos, incluindo Krsna e Balaráma, cada 
um deles pegando seu próprio grupo de bezerros, levaram os bezerros 
a um reservatório de água, pois queriam que eles bebessem. Depois 
que os animais beberam água, os meninos também beberam. 


















TRADUÇÃO 

Aquele demônio de corpo enorme chamava-se Bakāsura. Ele assu- 
mira o corpo de um pato cujo bico era muito afiado. Tendo chegado 
ali, ele imediatamente engoliu Krsna. 






VERSO 47 


| 5 dX rato merear | 
| HEAR rt RA Ivo! 


| te tatra dadrsur bala 

| maha-sattvam avasthitam 

tatrasur vajra-nirbhinnam 
gireh $rigam iva.cyutam 


VERSO 49 
FO ETE TA NASR: | 
aae Ra a AAT: IeSI 
krsnam mahã-baka-grastam 
drstva ramüdayo 'rbhakàh 


babhüvur indriyàniva 
vinã prânam vicetasah 


te—eles; tatra—lá; dadrsuh-—observaram; balãh-—todos os meni- 
nos; maha-sattvam—um corpo gigantesco; avasthitam—situado; ta- 
trasuh—ficaram com medo; vajra-nirbhinnam—partido por um raio; 
gireh $rngam—o pico de uma montanha; iva—como; cyutam-—caido 
ali. 











Kkrsnam—a Krsna; maha-baka-grastam——engolido pelo grande pato; 
drstva—vendo este incidente; rama-adayah arbhakah—todos os outros 
meninos, encabecados por Balarâma; babhüvuh—ficaram domina- 
dos; indriyàni—sentidos; iva—como; vina—sem; pranam—vida; vi- 
cetasah—muito perplexos, quase inconscientes. 


TRADUCAO 
Bem próximo ao reservatório, os meninos viram um corpo gigan- 
tesco, parecido com um pico de montanha partido e golpeado por 
um raio. Eles ficaram com medo só de ver esse enorme ser vivo. 









TRADUÇÃO 
Ao verem que Krsna fora devorado pelo pato gigantesco, Bala- 
râma e os outros meninos ficaram quase inconscientes, como sentidos 


VERSO 48 set vidio 


AATA WIS ME TEMA | 
PTE EM ES RAVES At III 


SIGNIFICADO 
Embora Balarâma possa fazer tudo, devido à intensa afeição por 
Seu irmão, Ele ficou momentaneamente perplexo. Afirma-se que 
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fenómeno semelhante aconteceu em relação a rukmini-harana, o 
rapto de Rukmini. Quando Krsna, após raptar Rukmini, foi atacado 
por todos os reis, Rukmini ficou momentaneamente confusa, até 
que o Senhor tomou as medidas cabíveis. 


PES Geb. AAA lol 


tar talu-múlam pradahantam agnivad 
gopala-súnum pitaram jagad-guroh 

caccharda sadyo "tirusaksatam bakas 
tundena hantum punar abhyapadyata 


tam—Krsna; tâlu-milam-=a raiz da gargantas pradahantam— quei- 
mando; agni-vat como fogo; gopala-siinum-—Krsna, o filho de 
um vaqueiro; pitaram—o pai; jagat-guroh—do Senhor Brahma; cac- 
charda—saiu de sua boca; sadyah—imediatamente; ati-rusa—com 
muita ira; aksatam-—ileso; bakah—Bakásura; (undena—com seu 
bico afiado; hantum-—matar; punah—novamente; abhyapadyata— 
empenhou-se em. 








TRADUÇÃO 
Krsna, que era o pai do Senhor Brahma mas agia como filho de 
um vaqueiro, tornou-Se como o fogo, queimando o interior da gar- 
ganta do demônio, e o demônio Bakasura imediatamente expeliu-O, 
Ao ver que Krsna, embora tendo sido engolido, não estava machu- 
cado, o demônio logo voltou a atacar Krsna com seu bico afiado. 


SIGNIFICADO 
Embora Krsna sempre seja tão suave como um lótus, dentro da 
garganta de Bakâsura Ele deu a impressão de que era mais quente 
do que o fogo. Embora todo o corpo de Krsna seja mais doce do. 
que o açúcar-cande, Bakasura sentiu um gosto amargo e portanto 
imediatamente vomitou Krsna. Como se afirma no Bhagavad-gita 
(4,11): ve vatha mam prapadyante tams tathaiva: bhajamy ahum- 
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Quando Krsna é aceito como um inimigo, Ele 'torna-Se o objeto 
mais intolerável para o não-devoto, que não pode suportar Krsna 
nem dentro nem fora. Aqui, vê-se isto no exemplo de Bakâsura. 


VERSO 51 


aga A Aa quad 

da mad mat Y: | 
aa MIR Gar die 

gene dique RATA «Pli 


tam üpatantam.sa nigrhya tundayor 

dorbhyam baka kamsa-sakham sata patih 
pasyatsu balesu dadára lilaya 

mudávaho viranavad divaukasám 


tam—a Bakásura; apatantam--novamente procurando atacá-lO; 
sah—Senhor -Krsna; nigrhya—agarrando;  tundayoh=pelo bico; 
dorbhyâm--com Seus braços; bakam—Bakásura; kamsa-sakham— 
que era amigo e-associado de Kamsa; sarám parih—Senhor Krsna; 
o mestre dos vaisnavas; pasyatsu—enquanto observavam; bálesu— 
todos os vaqueirinhos; dadara—bifurcou; /ilavá—mui' facilmente: 
mudáa-avahah—essa ação foi muito agradável; virana-vat—como a 
grama chamada virana (como se-fosse bifurcada); divaukasam— 
para todos os cidadáos dos céus. 





TRADUÇÃO 
Quando Krsna, o líder dos vaisnavas, viu que o demônio Bakasura, 
amigo de Kamsa, procurava atacá-lO, com Seus braços Ele agarrou 
as duas metades do bico do demônio, e na presença de todos os va- 
queirinhos, Krsna mui facilmente bifurcou-o, assim como uma criança 
parte uma folha de grama virana. Pelo fato de ter matado o demô- 
nio, Krsna satisiez muito os cidadãos dos céus: 





VERSO 52 


UA 
A AAA | 
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ac RT 
wc ber sire ARA UR 


tadà bakàrim sura-loka-vasinah 
samákiran nandana-mallikadibhih 

samidire canaka-sankha-sarstavais 
tad viksya gopala-suta visismire 


tadá—naquele momento; baka-arim—no inimigo de Bakasura; 
sura-loka-vasinah—os cidadãos celestiais dos planetas superiores; 
samükiran—derramaram flores; nandana-mallika-adibhih—com flores 
tais como mallika, que sáo cultivadas em Nandana-kánana; samidi- 
re—também congratularam-nO; ca—e; anaka-sankha-samstavaih— 
com timbales e búzios celestiais, acompanhados de orações; tat vik- 
sya—vendo isto; gopala-sutâh-—os vaqueirinhos; visismire—ficaram 
admirados. 

TRADUÇÃO 

Naquele momento, os cidadãos celestiais, habitantes do sistema 
planetário superior, derramaram sobre Krsna, o inimigo de Bakásura, 
mallika-puspa, flores cultivadas em Nandana-kânana. Eles também 
congratularam-nO, vibrando timbales e búzios celestiais e oferecendo 
orações. Vendo isso, os vaqueirinhos ficaram admirados. 


VERSO 53 
q RRA al 
Tee MARA qm 
wm d Re fien: 
SO, TATA ARAA TAN: NN 


muktarı bakāsyād üpalabhya bālakā 
rāmādayah pranam ivendriyo ganah 

sthanagatarn tara parirabhya nirvrtàh 
praniya vatsan vrajam etya taj jaguh 


muktam-—assim libertado; baka-asyat—da boca de Bakasura; upa- 
labhya—voltando; : balakah—todos- os meninos, os companheiros 
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de folguedos; rama-adayah—encabegados por Balaráma; pranam— 
vida; iva—como; indriyah—sentidos; ganah—todos eles; sthana-aga- 
tam—indo para sua própria morada; tam=—a Krsna; parirabhya— 
abraçando; nirvrtâh—estando livre do perigo; praniya—após reuni- 
rem; vatsân—todos os bezerros; vrajam'etya—retornando a Vraja- 
bhúmi; fat-jaguh-—aos brados anunciaram o incidente: 





TRADUÇÃO e 
Assim como os sentidos são apaziguados quando à consciência 
a vida retornam, do mesmo modo, quando Krsna livrou-Se deste 
perigo, todos os meninos, incluindo Balaráma, pensaram que sua 
vida ressurgira. Eles abraçaram Krsna de bom grado, e então reuni- 
ram seus próprios bezerros e regressaram a Vrajabhúmi, onde aos 
brados anunciaram o incidente. 


SIGNIFICADO 

Era prática entre os habitantes de Vrajabhúmi compor poesias 
sobre os incidentes que ocorriam na floresta quando Krsna realizava 
Suas diferentes atividades que consistiam em matar os asuras. Eles 
compunham todas as histórias sob a forma de poesia ou incumbiam 
aos poetas profissionais essa tarefa, e depois cantavam sobre esses 
incidentes. Por; isso, aqui se menciona que os meninos cantavam 
bem alto. 


VERSO 54 
aaa afan: | 
maana AÑ Nel 


Srutva tad vismita gopa 
gopyas cátipriyadriah 
pretyügatam ivotsukyãd 
aiksanta trsiteksanah 


Srutva—após ouvirem; tat—esses incidentes; vismitah—estando 
espantados; gopah-—os vaqueiros; gopyah ca—e suas respectivas es- 
posas; ati-priva-adrtâh—receberam a notícia com grande prazer trans- 
cendental; pretya agatam iva—pensaram que os meninos haviam 
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retornado da morte; utsukydt—com muita sofreguidáo; aiksanta— 
começaram a olhar para os:meninos; trsita-Iksandh—com plena sa- 
tisfacáo, eles nào queriam tirar:seus olhos de Krsna e dos meninos. 


TRADUÇÃO 

Ao ouvirem o relato de-como Bakãsura fora morto na floresta, 
os vaqueiros e as vaqueiras ficaram muito espantados. Ao verem 
Krsna e ouvirem a história, eles receberam Krsna com sofreguidão, 
pensando que Krsna-e os outros meninos haviam retornado da boca 
da-morte. Assim, eles olharam para Krsna e os meninos com olhos. 
silenciosos, não desejando desviar — agora que os meninos 
estavam salvos. 


SIGNIFICADO: 

Devido ao intenso amor por Krsna, os vaqueiros e as yagneiras 
simplesmente permaneceram calados, pensando em como Krsna e 
os meninos foram salvos. Os'vaqueiros e'as vaqueiras olhavam para 
Krsna e os.meninos.e nào desejavam tirar seus olhos de cima deles. 


VERSO 55 
I ITEL MSA TEN TASAA À 
a A sra ed qd A A 
aho batasya bálasya 
bahavo mrtyavo “bhavan 


apy àsid viprivam tesam 
krtam púrvara yato bhayam 


aho bata—é muito espantoso; asya—disto; balasya—Krsna; baha- 
vah—muitas, muitas; mrtyavah—causas de morte; abhavan—apare- 
ceram; api—mesmo assim; ásit—houve; vipriyam—a causa da morte; 
tesam—delas; krtam—+feita; pitrvam-—anteriormente; yatah—das 
quais; bhayam—havia medo da morte. 


TRADUCAO 
Os XMUMEOA, encabeçados por Nanda Mahārāja, começaram a 
ponderar: É muito espantoso que, embora este menino Krsna tenha 
diversas vezes defrontado muitas situacóes que poderiam ter causado 
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a Sua morte, pela graça da Suprema Personalidade de Deus essas 
circunstâncias amedrontadoras acabaram sendo extintas, e não Ele. 


SIGNIFICADO 
Os vaqueiros inocentemente pensaram: ‘Porque nosso Krsna é 
inocente, as situações que poderiam ter causado a morte dEle foram 
eliminadas, e náo Krsna. Esta é a maior graça concedida pela Suprema 
Personalidade de Deus,” 


VERSO 56 
sarada da à aa d 
rara qa qe Mil 


athüpy abhibhavanty enam 
naiva te ghora-darsanüh 

Jighamsayainam asadya 
nasyanty agnau patangavat 


atha api —-embora elas venham atacar; abhibhavanti—elas são ca- 
pazes de matar; enam-—este menino; na-—não; eva-—decerto; te— 
todas elas; ghora-darsanãh— parecendo muito ferozes; jigharnsayãa-— 
devido à inveja; enam—de Krsna; dsâdya—aproximando-se; nasyan- 
ti—são aniquiladas (a morte dizima'o agressor); agnau—no fogo; 
patanga-vat—como mariposas. 


TRADUCAO 
Embora fossem muito ferozes, as causas da morte, os daityas, 
nào puderam matar este menino Krsna. Ao contrário, porque vieram 
matar meninos inocentes, logo que se aproximaram elas próprias 
foram mortas, exatamente como mariposas que atacam um fogo. 


SIGNIFICADO 
Nanda Mahárája inocentemente pensou: ''Talvez este menino 
Krsna anteriormente tenha matado todos esses demónios, e portanto, 
nesta vida, eles sentem inveja e O estão atacando. Mas Krsna é o 
fogo, e eles são as mariposas, e numa luta entre o fogo e as mari- 
posas, o fogo sempre sai ganhando.” Sempre ocorre luta entre os 
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demônios e o poder da Personalidade Suprema, Paritranaya sadhú- 
námh vinasaya ca duskrtâm (Bg. 4.8). Todo aquele que se nega a 
aceitar o controle da Suprema Personalidade de Deus deve ser morto, 
vida após vida. Os seres vivos ordinários estão sujeitos ao karma, 
mas a Suprema Personalidade de Deus sempre triunfa dos demônios. 


VERSO 57 


añ ama aña ff | 
e Io 


aho brahma-vidamh vãco 
nàsatyàh santi karhicit 
gargo yad áha bhagaván 
anvabhàvi tathaiva tat 


aho—quáo maravilhoso é; brahma-vidam—das pessoas que têm 
pleno conhecimento acerca do Brahman, acerca da transcendéncia; 
vácah—as palavras; na—nunca; asatyah—inverazes; santi—tornam- 
se; karhicit—em momento algum; gargah—Gargamuni; yat—tudo 
o que; dha—predisse; bhagavan—Gargamuni, o. poderosíssimo; an- 
vabhavi—está acontecendo exatamente; tathà eva—como; tat—isto. 


TRADUÇÃO 
As palavras das pessoas que têm pleno conhecimento acerca do 
Brahman jamais falham. É muito maravilhoso que tudo o que Gar- 
gamuni predisse, agora está ocorrendo tintim por tintim. 


SIGNIFICADO. 

O propósito da vida humana é indicado no Brahma-sútra: athãto 
brahma-jijñasa. Para tornar sua vida perfeita — no passado, no 
presente e no futuro —, a pessoa deve aprender sobre o Brahman. 
Devido à intensa afeicáo, Nanda Maharaja náo podia entender Krsna 
como Ele é. Estudando os Vedas, Gargamuni era capaz de conhe- 
cer tudo — passado, presente e futuro —, mas Nanda /Mahārāja 
não podia entender Krsna diretamente. Devido ao seu intenso amor 
por Krsna, ele esqueceu quem era Krsna e não podia entender a po- 
téncia de Krsna. Embora Krsna seja o próprio Narãyana, Gargamuni 
não revelou isto. Assim, Nanda Maharaãja apreciava as palavras de 
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Gargamuni, porém, devido à sua afeição profunda, não podia enten- 
der quem era Krsna, embora Gargamuni houvesse dito que as quali- 
dades de Krsna seriam iguaizinhas às de Narãyana. 


VERSO 58 


a e WD OR HaT d 


gi certa miter ERR «lI 


iti nandüdayo gopah 
krsna-rüma-kathàm muda 

kurvanto ramamánas ca 
návindan bhava-vedanám 


iti—dessa maneira; nanda-adayah—todos os vaqueiros, encabeça- 
dos por Nanda Maharaja; gopah—vaqueiros; krsna-rama-katham— 
narração dos incidentes relacionados com Bhagaván Krsna e Ráma; 
mudá—em grande prazer transcendental; kurvantah—fazendo isso; 
ramamânãh ca—gozavam a vida e aumentavam sua afeição por 
Krsna; na—não; avindam—percebiam; bhava-vedanâm-—as tribula- 
ções da existência material. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, todos os vaqueiros, encabeçados por Nanda Mahá- 
rája, com muito prazer transcendental desfrutavam de tópicos sobre 
os passatempos de Krsna e Balarâma, e nem mesmo se davam conta 
de que pudessem existir tribulações materiais. 


SIGNIFICADO 
Eis o que acontece quando se estudam ou comentam as krsna- 
Irlas que aparecem no Srimad-Bhagavatam. Sadyo hrdy avarudhyate 
“tra krtibhih susrasubhis tat-ksanãt (Bhãg. 1.1.2). Em Vrndavana, 
Nanda Maháraja e Yasodã pareciam simples pessoas deste mundo 
material, mas nunca sentiam as tribulações deste mundo, embora 
às vezes deparassem com muitas situações perigosas criadas pelos 
demônios. Este é um exemplo prático. Se seguirmos os passos de 
Nanda Maharaja e dos gopas, poderemos todos ser felizes, simples- 

mente discutindo as atividades de Krsna. 
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anarthopasamam saksad 
bhakti-yogam adhoksaje 
lokasyajânato vidvâris 
cakre sütvata-sarnhitàm 
(Bhag. 1.7.6) 


Vyásadeva deu essa literatura para que'todos possam entender sua 
posição transcendental simplesmente falando-sobre bhagavata-kathá. 
Mesmo no momento atual, em toda parte pode-se ser feliz e livre 
das tribulações materiais, seguindo o Srimad-Bhágavatam. Não há 
necessidade de austeridades e penitências, que nesta era são muito 
difíceis de serem realizadas. Sri Caitanya Maháprabhu, portanto, 
declara: sarvatma-snapanam parar: vijayate $ri-krsna-sankirtanam. 
Através do nosso movimento da consciência de Krsna, estamos ten- 
tando distribuir o Srimad-Bhagavatam para que em qualquer parte 
do mundo todos possam absorver-se no movimento da consciência de. 
Krsna, cantando e ouvindo sobre as atividades de Krsna e tornando- 
se livres de todas as tribulações materiais. 


VERSO 59 
vd fe: a: a A 
Rar: RRA «nl 


evam viharaih kaumaraih 
kaumárarn jahatur vraje 

nilàyanaih setu-bandhair 
markatotplavanadibhih 


evam-—dessa maneira; viharaih—através de diferentes passatempos; 
kaumaraih—infantis; kaumaram—a idade da infância; jahatuh— 
(Krsna e Balaráma) passaram; vraje—em Vrajabhúmi; nilayanaih— 
brincando de esconde-esconde;  setu-bandhaih—construindo: uma 
ponte imaginária sobre o oceano; markata—como os macacos; ut- 
plavana-adibhih—pulando para lá e para cá, etc. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, Krsna e Balarâma passaram Sua idade infantil 
em Vrajabhumi, ocupando-Se em atividades de brincadeiras infantis, 
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tais como brincar de esconde-esconde; construir uma ponte imaginá- 
ria sobre o oceano; e pular para lá e para cá feito macacos. 
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Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo 
Canto, Décimo Primeiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“Os passatempos infantis de Krsna”. 












































CAPÍTULO DOZE 


O extermínio do demônio Aghasura 


Este capítulo descreve pormenorizadamente o passatempo no qual 
Krsna mata Aghásura. n 

Certo día, Krsna quis fazer um piquenique na floresta, e portan- 
to, saindo cedinho, foi para a floresta, juntamente com Os outros 
vaqueirinhos, acompanhados de seus respectivos grupos de bezerros. 
Enquanto eles estavam desfrutando de seu piquenique, Aghásura, 
o irmão mais novo de Pitanã e Bakasura, apareceu ali, desejando 
matar Krsna e Seus companheiros. O demônio, que fora enviado 
por Karnsa, assumiu a forma de um píton, medindo treze quilóme- 
tros de comprimento e tendo a altura de uma montanha, sendo que 
sua boca parecia estender-se da superfície da Terra até os planetas 
celestiais. Após assumir este aspecto, Aghásura deitou-se na estra- 
da. Os amigos de Krsna, os vaqueirinhos, pensavam que a forma 
do demônio era um dos belos lugares de Vrndavana. Por isso, eles 
quiseram entrar na boca deste píton gigantesco. A gigantesca figu- 
ra do piton tornou-se o tema de seus divertimentos, e eles começa- 
ram a rir, confiantes de que, mesmo que esta figura fosse perigosa, 
Krsna estava ali para protegê-los. Dessa maneira, eles seguiram rumo 
à boca da gigantesca figura. 

Krsna sabia tudo sobre Aghasura, e portanto tentou impedir que 
Seus amigos entrassem na boca do demônio, mas enquanto isso, 
todos os vaqueirinhos, juntamente com seus grupos de bezerros, en- 
traram na boca daquela gigantesca figura. Krsna estava esperando 
do lado de fora, e Aghasura ficou aguardando Krsna, pensando 
que, logo que Krsna entrasse, ele fecharia sua boca para que todos 
morressem. Esperando por Krsna, ele nào engolia os meninos. Nesse 
interim, Krsna pensava em como salvar os meninos e matar Aghasura. 
Daí, Ele entrou na boca do gigantesco asura, e quando estava dentro 
da boca do demônio juntamente com Seus amigos, Ele expandiu 
Seu corpo a uma extensão tal que o asura ficou sufocado e morreu. 
Depois disso, Krsna, lançando sobre Seus amigos Seu olhar nectá- 
reo, trouxe-os de volta à vida, e com prazer todos saíram ilesos. 
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Assim, Krsna encorajou todos os semideuses, e eles expressaram sua 
alegria e felicidade. Para uma pessoa velhaca e pecaminosa nào tem 
cabimento sayujya-mukti, ou tornar-se uno com a refulgéncia de 
Krsna, mas.como.a Suprema Personalidade de Deus entrou no corpo 
de Aghasura, através de Seu contato este demônio obteve a oportu- 
nidade de imergir na refulgência Brahman e assim alcançar sãyujya- 
mukti. 

¿Por ocasião deste passatempo, Krsna tinha apenas cinco anos de 
idade. Um ano mais tarde, quando Ele tinha seis anos de idade e 
ingressou na faixa etária pauganda, este passatempo foi revelado 
aos habitantes de Vraja. Pariksit Mahãrãja perguntou: ““Como é 
que este passatempo foi revelado somente após um ano e ainda assim 
os habitantes de Vraja pensavam que ele fora realizado naquele 
mesmíssimo dia?”” Feita esta pergunta, termina o Décimo Segundo 
Capítulo. 


VERSO 1 


Mg FIM 
BAL TAIT, Rel QUA ANA, 
RD AA RA | 


qem 
Afeta aguada aR tU 


Srisuka uváca 
kvacid vanasaya mano dadhad vrajàt 
prütah samutthàya vayasya-vatsapan 
prabodhayañ chrriga-ravena cárunà 
vinirgato vatsa-purahsaro harih 


sr Sukah uvaca—$1 Sukadeya Gosvâmi disse; kvacit—certo dia; 
vana-asaya—só para fazer um piquenique na floresta; manah—mente; 
dadhat—deu atencáo; vrajat—e saiu de Vrajabhúmi; prátah—de 
manhã bem: cedo; samutthaya—acordando; vayasya-vatsa-pin—os 
vaqueirinhos e os bezerros; prabodhayan— para fazer todos levanta- 
rem-se, despertando-os e informando-os; Sriga-ravena—ressoando 
a-corneta feita de chifre; caruna—muito belo; vinirgatah—saiu de 
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Vrajabhümi; vatsa-purahsarah—mantendo na frente os respectivos 
grupos de bezerros; harih-—a Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Ó rei, certo dia, Krsna decidiu 
fazer de Seu desjejum um piquenique na floresta. Tendo Se levantado 
de manhã cedinho, Ele soprou Sua corneta feita de chifre e com seu 
belo som despertou todos os vaqueirinhos e bezerros. Então Krsna 
e os meninos, mantendo seus respectivos grupos de bezerros diante 
deles, saíram de Vrajabhúmi rumo à floresta. 


VERSO 2 
aa "M DA ARA 
fam ARPA: | 
"reri aestate 
A A RAR 


tenaiva sakam prthukah sahasrasah 
snigdhàh susig-vetra-visana-venavah 

sván sván sahasropari-sankhyayánvitán 
vatsán puraskrtya'viniryayur muda 


tena—a Ele; eva—na verdade; sakam-—acompanhados por; prthu- 
kah—os meninos; sahasrasah—aos milhares; snigdhah-—muito atraen- 
tes;.su—belos; sik—lancheiras; vetra—varas para controlar os bezerros; 
visàna—cornetas de chifre; venavah—flautas; svamn svan--suas res- 
pectivas; sahasra-upari-sankhyayà anvitàn—acima de mil; vatsün—os 
bezerros; purah-krtya-—mantendo na frente; viniryayuh—eles sairam; 
muda—com grande prazer. 


TRADUÇÃO 
Naquele momento, centenas e milhares de vaqueirinhos saíram 
de seus respectivos lares em Vrajabhúmi e juntaram-se a Krsna, 
mantendo diante deles centenas e milhares de grupos de bezerros. 
Os meninos eram muito belos, e estavam equipados com lancheiras, 
cornetas e varas para controlar os bezerros. 
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EUA CAE ERRA | 
areais ATEN] 


krsna-vatsair asankhyatair 
yüthi-krtya sva-vatsakün 

cürayanto "rbha-lilabhir 
vijahrus tatra tatra ha 


krsna—do Senhor Krsna; vatsaih—juntamente com os bezerros; 
asankhyütaih—ilimitados; yürthi-Krtya—reuniu-os; sva-vatsakün— 
próprios bezerros; cárayantaht—executando; arbha-lilabhih—através 
dos passatempos pueris; vijahruh—desfrutou; tatra tatra—aqui e 
ali; ha—na verdade. t 


TRADUÇÃO 


Juntamente com os vaqueirinhos e seus próprios grupos de bezer- 
ros, Krsna partiu com um número ilimitado de bezerros reunidos. 
Então, todos os meninos começaram a divertir-se na floresta com 
um espírito muito folgazão. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras Krsna-vatsair asarikhyütaih sào significa- 
tivas; A palavra asarnkhyáta significa “ilimitado”. Os bezerros: de 
Krsna eram ilimitados. Podemos falar de centenas, milhares, deze- 
nas: de milhares, centenas de milhares, milhões, bilhões, trilhões, 
dezenas de trilhões, e assim por diante, mas quando continuamos 
e passamos a falar de números impossíveis de ser contados por nós, 
estaremos falando de números ilimitados. Esses números ilimitados 
são aqui indicados pela palavra asarnkhyataih. Krsna é ilimitado, 
Sua potência é ilimitada, Suas vacas e Seus bezerros são ilimitados, 
e Seu espaço é ilimitado. Logo, o Bhagavad-gitã descreve-O como 
Parabrahman. A palavra brahman significa “ilimitado”, e Krsna é 
o Supremo Ilimitado, Parabrahman. Portanto, nào devemos consi- 
derar as afirmações deste verso como mitológicas. Elas são reais, 
mas inconcebíveis. Krsna pode estar relacionado com um ilimitado 
número de bezerros-e uma ilimitada extensão de espaço. Isto não é 
mitológico nem falso, mas se estudarmos a poténcia de Krsna com 
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nosso conhecimento limitado, jamais seremos capazes de entender 
essa potência. Atah sri-krsna-namadi na bhaved grahyam indriyaih 
(Bhakti-rasâmrta-sindhu 1.2.109). Nossos sentidos não conseguem 
perceber como Ele podia manter um ilimitado número de bezerros 
e vacas e dispor de espaço ilimitado para executar Sua ação. Mas 
isto é respondido no Brhad-bhagavatamrta: 


evam prabhoh priyanàr ca 
dhamnas ca samayasya ca 
avicintya-prabhavatvad 
atra kificin na durghatam 


No Brhad-bhagavatámrta, Sri Sanátana Gosvami afirma que; uma 
vez que tudo o que se refere a Krsna é ilimitado, nada Lhe é impos- 
sível. É neste contexto que devemos procurar entender este verso. 


VERSO 4 
HAM aa |] 


ARANA AA 9 


phala-prabala-stavaka= 
sumanah-piccha-dhatubhih 

kaca-gurija-mani-svarna- 
bhüsità apy abhüsayan 


phala—frutas da floresta; prabála—folhas verdes; stavaka—ra- 
malhetes; sumanah—belas flores; piccha—penas de paváo; dhatu- 
bhih-—minerais muito suaves e coloridos; kãca--uma espécie de jóia; 
guñja—pequenos búzios; mani—pérolas; svarna—ouro; bhúasitah—em- 
bora decorados; api abhiisayan—apesar de estarem decorados; por 
suas máes, os meninos continuaram enféitando-se com os artigos 
acima mencionados. 


TRADUÇÃO 
Embora todos esses meninos já tivessem sido enfeitados por suas 
mães com adornos de kãca, gufijá, pérolas e ouro, ao entrarem na 
floresta, continuaram enfeitando-se com frutos, folhas verdes, rama- 
lhetes de flores, penas de pavão e minerais suaves. 
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VERSO 5 
gas aaa a ag: | 
ur E IM 


musnanto ^nyonya-sikyadin 
jRütün ürüc ca ciksipuh 

tatratyas ca punar dürüd 
dhasantas ca punar daduh 


musnantah—roubando; anyonya—uns dos. outros; sikya-ádin— 
lancheiras e outros pertences; jfiãtân—tendo sido percebido pelo pro- 
prietário da lancheira; 4rdt ca—a um lugar distante; ciksipuh—lan- 
cada; tatratyah ca—aqueles que também estavam naquele lugar; 
punah dūrāt—então novamente- jogavam mais longe; kasantah -ca 
punah daduh—quando viam o proprietário, eles jogavam-na mais 
longe e ficavam rindo, e quando o proprietário às vezes chorava, 
sua lancheira lhe era devolvida. 


TRADUÇÃO 
Todos os vaqueirinhos costumavam roubar as lancheiras uns dos 
outros. Quando um menino notava que sua lancheira fora levada, 
os outros meninos atiravam-na bem longe, a um lugar mais distante, 
e aqueles que ali estavam atiravam-na ainda mais longe. Quando o 
proprietário da lancheira ficava desapontado, os outros meninos 
riam, o proprietário chorava, e então a lancheira lhe era devolvida. 


SIGNIFICADO 

Este tipo de brincadeira e roubo entre meninos ainda existe até 
mesmo no mundo material porque esta espécie de prazer esportivo 
está presente no mundo espiritual, de onde emana essa idéia de des- 
frute. Janmady. asya yatah (Vedanta-sñitra 1.1.2). Este mesmo des- 
frute é manifestado por Krsna e Seus associados no mundo espiritual, 
mas lá, o desfrute é eterno, ao passo que aqui, na plataforma ma- 
terial, é temporário; lá, o desfrute é Brahman, e aqui o desfrute é 
Jada. O movimento da consciência de Krsna presta-se a ensinar todos 
a transferirem-se de jada para o Brahman, porque a vida humana 
visa a este propósito. Athato brahma-jijriasã (Vedanta-siitra 1.1.1). 
Krsna desce para ensinar-nos como podemos desfrutar com Ele na 
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plataforma espiritual, no mundo espiritual, Ele não apenas vem, 
mas manifesta pessoalmente Seus passatempos em Vrndávana e atrai 
as pessoas para o prazer espiritual. 


VERSO 6 


af es EU Ara qu | 
sé maia cego TRT 
yadi düram gatah krsno 
vana-Sobheksanáya tam 


aham pürvam aham pürvam 
iti samsprsya remire 


yadi—se; dúram—a um lugar distante; gatah—ia; krsnah—a Su- 
prema Personalidade de Deus; vana-Sobha—a beleza da floresta; 
iksanâya-—para ver e apreciar; tam-—em Krsna; aham—eu; púrvam— 
primeiro; aham—eu; piúrvam-—primeiro; iti—dessa maneira; sarms- 
prs$ya—tocando-O; remire—eles desfrutavam da vida. 


TRADUÇÃO 
Às vezes, Krsna ia a um lugar um pouco distante para apreciar 
a beleza da floresta. Então, todos os outros meninos corriam para 
acompanhá-lO, cada um dizendo; “Serei eu quem correrá mais de- 
pressa e tocará Krsna! Tocarei Krsna primeiro!” Dessa maneira, 
eles desfrutavam da vida, repetidas vezes tocando em Krsna. 


VERSOS 7-11 


pf A | 
HR: a A ON 
rest: atri eae: é: | 
AAA qua UA om 
Raia: amorim dam À 
fds à am soa RÁ AN 
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q opa aña aora: | 
Pra FO: TA AAA Ut 
mi mi agaaga 

aei aai Ra | 
anami TERFN, 

A AR Aa 1220 


kecid venün vàdayanto 
dhmüntah $rrngàni kecana 

kecid bhrñgaih pragayantah 
küjantah kokilaih pare 


vicchayabhih pradhavanto 
gacchantah sadhu-hamsakaih 

bakair upavisantas ca 
nrtyantas ca kalapibhih 


vikarsantah kisa-balan 
arohantas ca táir drumán 

vikurvantas ca taih sakam 
plavantas ca palasisu 


sakam bhekair vilanghantah 
saritah srava-samplutàh 

vihasantah praticchayah 
Sapantas ca pratisvanün 


ittham satam brahma-sukhanubhütya 
dasyari gatanam para-daivatena 
mayásritanam nara-dárakena 
sakam vijahruh Krta-punya-puñjah 


kecit—alguns deles; venân—flautas; vadayantah—soprando; dh- 
mantah—tocando; srrigai as cornetas de chifre; kecana—outrem; 
Kecit—alguém; bhrrigaih—com as abelhas; pragayantah—cantando 
juntamente com; kajantah—imitando o som de; kokilaih—com os 
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cucos; pare—outros; vicchayabhih—com sombras que corriam; pra- 
dhavantah—alguns correndo no cháo atrás dos pássaros; gacchan- 
tah—acompanhando; sâdhu-—belos; hamsakaih—com «os cisnes; 
bakaih="com os patos sentados em um lugar; upavisantah ca—sen- 
tados silenciosamente como eles; nrtyantah ca—e" dançando com; 
kalâpibhih-—com os pavões; vikarsantah—atraindo; Kkisa-balan—=os 
macacos moços; drohantah ca—deslizando por; taih--com os maca- 
cos; drumân—as árvores; vikurvantah ca—imitando-os exatamente; 
taih—com os macacos; sakam—juntamente com; plavantah ca—pu- 
lando; palasisu—nas árvores; sakam—juntamente com; bhekaih— 
com as rás; vilanghantah—pulando como elas; saritah—a água; 
srava-samplutah—molharam-se na água do rio; vihasantah—rindo; 
praticchayah—das sombras; Sapantah ca—censuravam; pratisva- 
nãn— o som de seus ecos; ittham-—dessa maneira; satâm-—dos trans- 
cendentalistas; brahma-sukha-anubhütyü—com: Krsna, .a fonte de 
brahma-sukha (Krsna é Parabrahman, e dEle origina-se Sua refulgén- 
cia pessoal); dasyam—servidão; gatânam-—os devotos que: aceitaram; 
para-daivatena—com a Suprema Personalidade de Deus; maya-àsri- 
tânam-—para aqueles nas garras da energia material; nara-darake- 
na—com Ele que é como uma criança comum; sãkam juntamente 
com; vijahruh—desfrutavam; krta-punya-purijah— todos estes meni- 
nos, que vida após vida acumularam os resultados das atividades 
piedosas. 


TRADUÇÃO 

Todos os meninos tinham diferentes ocupações. Alguns sopravam 
suas flautas, e outros sopravam cornetas feitas de chifre. Alguns 
imitavam o zumbido das abelhas, e outros imitavam a voz do cuco. 
Alguns meninos imitavam aves voadoras, correndo atrás das sombras 
que as aves projetavam sobre o chão; alguns imitavam os belos mo- 
vimentos e atraentes poses dos cisnes; alguns se sentayam silenciosa- 
mente com os patos; e outros imitavam a dança dos pavões. Alguns 
meninos atraíam jovens macacos nas árvores; alguns pulavam nas 
árvores, imitando os macacos; alguns faziam caretas, como os maca- 
cos estavam acostumados a fazer; e outros pulavam de galho em 
galho. Alguns meninos iam até as cascatas e cruzavam o rio, pulan- 
do com as rãs, e quando viam seus próprios reflexos na água, eles 
riam. Eles também censuravam o som de seus próprios ecos. Dessa 
maneira, todos os vaqueirinhos costumavam brincar com Krsna, 
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que é a fonte da refulgéncia Brahman para os jñánis que desejam 
imergir nessa refulgéncia, que é a Suprema Personalidade de Deus 
para os devotos que aceitaram eterna servidáo, e que, para as pessoas 
comuns, não passa de outra criança comum. Os vaqueirinhos, tendo 
acumulado os resultados das atividades piedosas por muitas vidas, 
eram capazes de ter essa associação com a Suprema Personalidade 
de Deus, Como alguém pode explicar a grande fortuna deles? 
SIGNIFICADO 

Como recomenda: Srila Rúpa-Gosvami: (asmát kenüpy.upayena 
manah krsne nivesayet (Bhakti-rasamrta-sindhu. 1,2.4). De alguma 
maneira,'quer se pense em Krsna como uma criança humana comum, 
como a fonte da refulgência Brahman, como a origem do Paramãt- 
má, ou como a Suprema Personalidade de Deus, deve-se concentrar 
toda a atenção nos pés de lótus de Krsna. Esta também é a instrução 
do-Bhagavad-gitã (18.66): sarva-dharmãn parityajya mãâm .ekam 
Saranam vraja.- O Srimad-Bhagavatam é o processo mais fácil pelo 
qual podemos aproximar-nos diretamente de Krsna. ISvarah sadyo 
hrdy avarudhyate*tra krtibhih Susrasubhis tat-ksanat (Bhag. 1.1.2). 
Fixar mesmo um'pouco de nossa atenção em Krsna e nas atividades 
conscientes de Krsna imediatamente capacita-nos a alcançar a per- 
feição máxima da vida. Este é o propósito-do movimento da cons- 
ciéncia de Krsna. Lokasyajánato vidvams cakre satvata-samhitám 
(Bhag. 1.7.6). O segredo do sucesso é desconhecido pelas pessoas 
em geral, e portanto Srila Vyásadeva;:tendo compaixáo das pobres 
almas deste mundo material, especialmente nesta era-de Kali, deu-nos 
o-Srimad-Bhügavatam. Srimad-bhagavatarn purànam amalam yad 
vaisnavànam priyam (Bhàg. 12.13.18). Para os vaisnavas que realizaram 
algum avanço, ou que conhecern.a fundo as glórias e -poténcias. do 
Senhor;+0 Srimad-Bhâgavatam é uma literatura védica muito esti- 
mada. Afinal: de contas, teremos de mudar de corpo (tathà dehün- 
tara-prâptih): Seohão nos importarmos com o Bhagavad-gitã eo 
Srimad-Bhagavatam, não saberemos qual será nosso próximo corpo. 
Mas se alguém aceita estes dois livros — o Bhagavad-gitãe o Srimad- 
Bhügavatanm —, com:certeza em sua: próxinia vida obterá:a associa- 
cáo de Krsna (tyaktva deham punar janma naiti müm eti so "rjuna). 
Portanto, a distribuicào do Srimad-Bhügavatam:em todo o: mundo 
€a atividade mais benéfica para os teólogos, filósofos, transcenden- 
talistas e vogis (voginam api sarvesam), bem como para a população 
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em geral. Janma-labhah parah pumsám ante. narayana-smrtih (Bhag. 
2.1.6): se de algum modo pudermos nos lembrar de Krsna,Narãya- 
na, no fim da vida, seremos bem sucedidos. 















VERSO 12 









Fara 
q a: aa fa; 
fi ma fo ATP 11220 


yat-pàda-pàmsur bahu-janma-krcchrato 
dhrtàtmabhir yogibhir apy alabhyah 

sa eva yad-drg-visayah svayam sthitah 

kim varnyate distam ato vrajaukasam 

















yat—cujos; páda-pamsuh-—poeira dos pés de lótus; bahu-janma— 
em muitos nascimentos; krechratah—nos quais se submetem a rigo- 
rosas austeridades e penitências como um meio-de praticar yoga, 
meditação, etc.; dhrta-atmabhih-—pelas pessoas capazes de controlar 
a mente; yogibhih—por esses yogis (jtiana-yogis, rája-vogis, dhyâna- 
yogis, etc.); api—na verdade; alabhyah—náo pode: ser alcangada; 
sah—a Suprema Personalidade de Deus; eva-—na verdade; yat-drk- 
visayah—tornou-Se o objeto da visão direta, face a face; svayam-— 
pessoalmente; sthitah-—presente diante deles; kim—que; varnyate— 
pode ser descrito; distam—sobre a fortuna; atah—portanto; vraja- 
okasam—dos habitantes de Vrajabhúmi, Vrndaávana. 











TRADUÇÃO 

Os yogis talvez se submetam a rigorosas austeridades e penitên- 
cias por muitos nascimentos, praticando yama, niyama, ásana e 
pranayama, nenhuma das quais é fácil de ser realizada. Entretanto, 
no decorrer do tempo, quando esses yogis alcançam a perfeição e 
controlam a mente, mesmo assim, são incapazes de saborear sequer 
uma particula da. poeira dos pés de lótus da Suprema Personali- 
dade de Deus. Como então podemos descrever a grande fortuna 
dos habitantes de Vrajabhūmi, Vrndāvana, com quem a Suprema 
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Personalidade de Deus conviveu pessoalmente e que viram o Senhor 
face a face? 


SIGNIFICADO 
Apenas podemos imaginar a grande fortuna dos habitantes de 
Vrndavana. É impossível descrever como, depois de muitas e muitas 
vidas de atividades piedosas, eles tornaram-se tão afortunados. 


VERSO 13 


SEJTTTTRTETRTERETHT- 
Wb meret: | 
fa queant fra: 
Amna: A ICA 


athagha-namábhyapatan mahásuras 
tesam sukha-kridana-viksanaksamah 

nityart yad-antar nija-jivitepsubhih 
pitâmrtair apy amaraih pratiksyate 


atha-—em seguida; agha-nâma-—um demônio muito poderoso cha- 
mado Agha; abhyapatat—apareceu naquele lugar; mahā-asurah—um 
grande, extremamente poderoso demónio; tesam—dos vaqueirinhos; 
sukha-kridana—o gozo" de seus passatempos transcendentais; vik- 
sana-aksamah—sendo incapaz de ver, ele não podia tolerar a feli- 
cidade transcendental: dos: vaqueirinhos; nityam-—perpetuamente; 
yat-antah—o fim da vida de Aghasura; nija-jivita-ipsubhih—só para 
viverem sem serem perturbados por Aghásura; pita-amrtaih api—em- 
bora bebessem néctar todos os dias; amaraih—por esses semideuses; 
pratiksyate—também estava sendo aguardado (os semideuses também 
esperavam a morte do grande demónio Aghasura). 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei Pariksit, em seguida, apareceu ali um grande de- 
mônio chamado Aghãsura, cuja morte era aguardada até mesmo 
pelos semideuses. Os semideuses bebiam néctar todos os dias, mas 
ainda assim temiam esse grande demônio e esperavam vê-lo morrer. 
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Esse demônio não podia tolerar o prazer transcendental que os va- 
queirinhos desfrutavam na floresta. 


SIGNIFICADO 

Talvez alguém pergunte como os passatempos de Krsna podiam 
ser interrompidos por um demônio. Srila Visvanatha Cakravarti 
Thakura responde a esta pergunta dizendo que, embora o prazer 
transcendental desfrutado pelos vaqueirinhos não pudesse ser inter- 
rompido, a menos que eles parassem suas várias atividades prazero- 
samente transcendentais, não poderiam comer seu almoço. Portanto, 
na hora do almoço, Aghásura apareceu por arranjo de yogamayaã, 
para que eles pudessem parar momentaneamente suas atividades e 
almoçar. A variedade é a mãe do prazer. Os vaqueirinhos divertiam- 
se continuamente, depois paravam, e então inventavam outra brinca- 
deira. Portanto, todos os dias um demônio vinha e interrompia 
seus passatempos esportivos. O demônio era morto, e depois os me- 
ninos voltavam a ocupar-se em seus passatempos transcendentais. 


VERSO 14 


TQDPRMD MAA 
PAR: o Ta 

sig APARTE A 
AiAi ai aA Rel 


drstvarbhakan krsna-mukhán.aghásurah 
kamsánusistah sa baki-bakanujah 

ayam tu me sodara-nãsa-krt tayor 
dvayor mamainam sa-balam hanisye 


drstvü—após ver; arbhakan—todos os vaqueirinhos; Krsma-mu- 
khün—encabecados por Krsna; aghasurah—o demónio chamado 
Aghásura; kamsa-anusistah—enviado por Kamsa; sah—ele (Aghásura); 
baki-baka-anujah—o irmào mais novo de Pütanà e Bakásura; ayam— 
este Krsna; tu—na verdade; rme—meus; sodara-nàsa-krt—o mata- 
dor do meu irmão e daminha irmã; tayoh—por meu irmão:e minha 
irmà; dvayoh—por eles dois; mama—meus; enam—Krsna; sa-balam— 
juntamente com Seus assistentes, os vaqueirinhos; Aanisye—matarei. 
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TRADUÇÃO 

Aghásura, que fora enviado por Kamsa, era o irmáo mais novo 
de Pútaná e Bakásura. Portanto, quando ele veio e viu Krsna na 
frente de todos os vaqueirinhos, ele pensou: “Este Krsna matou 
minha irmã e meu irmão, Pútanã e Bakasura. Portanto, para satis- 
fazer a ambos, matarei este Krsna, juntamente com Seus assistentes, 
os outros vaqueirinhos.”” 


VERSO 15 


a aaa 
GE AAA ATA: | 

mA nA aha a Am 

smaa: m RÈ À TIRAN 


ete yada mat-suhrdos tilapah 
krtãs tada nasta-samá vrajaukasah 

práne gate varsmasu ka nu cinta 

prajàsavah prüna-bhrto hi ye te 


ete—este Krsna e Seus associados, os vaqueirinhos; yada—quando; 
mat-suhrdoh—do meu irmão e da minha irmã; tila-apah krtâh—tor- 
narem-se a última oferenda cerimonial ritualística de sésamo e água; 
tada—naquele momento; nasta-samah—sem vida; vraja-okasah— 
todos os habitantes de Vrajabhümi, Vrndavana; prâne—quando a 
forca vital; gate—tiver sido retirada do corpo; varsmasu—no que 
diz respeito ao corpo; ka—Qque; nu—na verdade; cintà—considera- 
«do; prajà-asavah—aqueles cujo amor por seus filhos é igual ao 
amor pelas suas próprias vidas; prana-bhrtah-—aqueles seres vivos; 
hi—na verdade; ye te—todos os habitantes de Vrajabhúmi. 


TRADUÇÃO 
Aghásura pensou: Se de alguma maneira eu conseguir fazer com 
que Krsna e Seus associados sirvam de última oferenda de sésamo 
e água para as almas de meu irmão e de minha irmã que partiram, 
então, os habitantes de Vrajabhúmi, de quem estes meninos são a 
vida e alma, automaticamente morrerão. Se não há vida, pode-se 
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dispensar o corpo; logo, quando seus filhos estiverem mortos, natu- 
ralmente todos os habitantes de Vraja morreráo. 

















VERSO 16 
iH rea ay 

A RARA | 
vd ad a 


A AA AA AS: ZEN 















iti vyavasyajagararm brhad vapuh 
sa yojanüyama-mahádri-pivaram 

dhrtvadbhutam vyâtta-guhânanarr tadã 

pathi vyaseta grasanasayã khalah 














iti—dessa maneira; vyavasya—decidindo; ajagarampíton; brhar 
vapuh—um corpo enorme; sa/t—Aghásura; yojana-ayama-—-ocupando 
uma extensão de treze quilômetros de terra; mahá-adri-pivaram—da 
largura de uma grande montanha; dhrtvã-—assumindo esta forma; 
adbhutam—maravilhosa; vyatta—escancarou; guha-ánanam-aendo 
uma-boca semelhante a-uma grande caverna na montanha; fada-— 
naquele momento; pathi—na estrada; vyaseta—ocupada; grasana- 
asaya—querendo engolir todos os vaqueirinhos; kkalah-—o astucio- 
sissimo. 

































TRADUCAO 

Após tomar essa decisáo, o astucioso Aghásura assumiu a forma 
de um enorme píton, da largura de uma grande montanha e medindo 
treze quilômetros de comprimento. Tendo assumido este maravilhoso 
corpo de serpente, ele abriu sua boca como se esta fosse uma grande 
caverna nas montanhas, deitou-se na estrada, e ficou esperando, 
pois queria engolir Krsua e Seus associados; os vaqueirinhos. 





VERSO 17 







auem coc ffs l 
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areae fere: 
enema: Igo 


dharadharostho jaladottarostho 
dary-ünanünto giri-érnga-damstrah 

dhvantantar-asyo vitatadhva-jihvah 
parusanila-$vasa-daveksanosnah. 


dhará—na superficie do globo; adhara-osthah—cujo lábio infe- 
rior; jalada-uttara-osthah—cujo lábio superior tocava as nuvens; 
dari-ànana-antah—cuja. boca se expandia mui amplamente como 
uma caverna de montanha; giri-Srriga--como um pico de montanha; 
damstrah—cujos dentes; dhvanta-antah-asyah—dentro de cuja boca 
a atmosfera era amais escura possível; vitata-adhva-jihvah—cuja 
lingua era como uma larga estrada; parusa-anila-$vasa—cuja respira- 
ção era como um vento morno; dava-iksana-usnah—e cujo olhar 
era como chamas de fogo. 


TRADUÇÃO 

Seu lábio inferior repousava na superfície da Terra, e seu lábio 
superior tocava as nuvens no céu. Os cantos de sua boca pareciam 
os lados de uma grande caverna na montanha, e a parte intermediária 
de sua boca era o mais escuro possível. Sua língua parecia uma larga 
estrada, sua respiração exalava um vento morno, e seus olhos abrasa- 
vam como o fogo. 

VERSO 18 


daa Ad A AAA 
A qa a AEAN ILC 


drstvã tam tadrsam sarve 
matvà vrndavana-Sriyam 
vyáttajagara-tundena 
hy utpreksante sma lilaya 


drstvà—vendo; tarm-—esse Aghasura; tadrsam-—naquela postura; 
sarve—Krsna e todos os vaqueirinhos; matva—pensaram que isto; vrn- 
davana-srivam-—era uma bela estátua de Vrndavana; vyâtta—aberta; 
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ajagara-tundena—com a formá da boca de um píton; hi—na verdade; 
utpreksante—como se observassem; sma—no passado; /ilaya—uma 
razão para os passatempos. 


TRADUÇÃO 
Ao verem esta maravilhosa forma do demônio, que parecia um 
grande píton, os meninos pensavam tratar-se de um belo cenário de 
Vrndávana. Depois, imaginaram que aquilo parecia a boca de um 
grande píton. Em outras palavras, os meninos, não sentindo nenhum 
medo, pensavam que era uma estátua que, em forma de um grande 
píton, fora feita para alegrar os seus passatempos. 


SIGNIFICADO 
Alguns meninos, ao verem este maravilhoso fenômeno, pensaram 
que de fato aquilo era uma serpente, e fugiram dali. Mas os outros 
disseram: “Por que estais fugindo? Não é-possível que um píton 
que nem este fique por aqui: Este é um lugar muito belo para brincar ”” 
Foi isto o que eles imaginaram. 


VERSO 19 


aà in ste ee qe: fem 1 
AMARA AAA sb AM MAS 


aho mitràni gadata 
sattva-kütarn purah sthitam 

asmat-sañgrasana-vyátta- 
vyala-tundayate na va 


aho—oh!; mitrani—amigos; gadata—simplesmente deixai-nos 
saber; sattva-kütam—piton morto; purah sthitam—como está bem 
diante de todos nós; asmat—todos nós; sarigrasana—para devorar- 
nos juntos; vyatta-vyala-tundayate—o piton escancarou sua boca; 
na va—se isto é um fato ou nào. 


TRADUCAO 
Os meninos disseram: Queridos amigos, acaso esta criatura está 
morta, ou realmente trata-se de uma serpente viva, com sua boca 
escancarada só para engolir todos nós? Por favor, dirimi esta düvida. 
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SIGNIFICADO 
Os amigos começaram a comentar entre si a respeito da maravi- 
lhosa criatura que estava deitada diante deles. Estava ela morta, 
ou realmente era um píton vivo, tentando engoli-los? 


VERSO 20 


IRRITA AM] 
PREJ AATE, IRo 


satyam arka-karāraktam 
uttarā-hanuvad ghanam 

adhará-hanuvad rodhas 
tat-praticchayayárunam. 


satyam--agora os meninos chegaram à conclusão de que aquilo 
de fato era um piton vivo; arka-kara-ãraktam-—parecendo o brilho 
do sol; uttarã-hanuvat ghanam—na nuvem semelhante ao lábio su- 


perior; adharã-hanuvat — parecendo o lábio inferior; rodhah—grande 
rampa; tat-praticchayaya—pelo reflexo do brilho do sol; arunam— 
avermelhado. 


TRADUÇÃO 
Enfim, chegaram à seguinte conclusão: Queridos amigos, decer- 
to isto é um animal sentado aqui para engolir todos nós. Seu lábio 
superior parece uma nuvem avermelhada pelo brilho do sol, e seu 
lábio inferior parece as avermelhadas sombras de uma nuvem. 


VERSO 21 


aa qa ama mar! 
a AT 


pratispardhete srkkabhyam 
savyüsavye nagodare 

tunga-srngalayo "py etàs 
tad-damstrabhis ca pasyata 


Verso 23] O extermínio do demônio Aghásura 629 


pratispardhete—exatamente parecendo-se; srkkabhyam—com-os 
cantos da boca; savya-asavye—esquerdo e direito; naga-udare--ca- 
vernas de uma montanha; furga-srnga-dlayah—os altos picos de 
montanha; api—embora isso seja assim; etâh tat-darhstrabhih-—pare- 
cem os dentes do animal; ca—e; pasyata—vede só. 


TRADUÇÃO 
À esquerda e à direita, as duas depressões semelhantes a cavernas 
de montanha são os cantos de sua boca, e os altos picos das monta- 
nhas são seus dentes. 


VERSO 22 
aras aa mms 1 
e A] 


astrtayama-márgo "yam 
rasanám pratigarjati 

esám antar-gatam dhvántam 
etad apy antar-ànanam 


ästrta-āyāma—o comprimento e a largura; mārgah ayam—uma 
larga estrada; rasanâm-—a lingua; pratigarjati—parece; esam antah- 
gatam—no interior das montanhas; dhvantam—escuridào; etat— 
isto; api--na verdade; antah-ananam—o interior da boca. 


TRADUÇÃO 
Em largura e comprimento, a língua do animal lembra uma larga 
estrada, e o interior de sua boca é muitíssimo escuro, como a caverna 
de uma montanha. 
VERSO 23 


aaa sara MA a | 
Pas MRI 
dàvosna-khara-vàto "yam 
svàsavad bhati pasyata 
tad-dagdha-sattva-durgandho 
"py antar-àmisa-gandhavat 
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dàva-usna-khara-vàtah ayam—respiracáo quente emanando exata- 
mente como o fogo; svasa-vat bhàti pasyata—vede só como isto se 
parece com a sua respiracáo; fat-dagdha-sattva—de cadáveres quei- 
mados; durgandhah—o mau cheiro; api—na verdade; antah-āmisa- 
gandha-vat—é como © cheiro de carne que vem de dentro. 


TRADUÇÃO 
O vento quente e ardente é a respiração que provém de sua boca, 
que exala o mau cheiro de carne queimada devido a todos os corpos 
mortos que ele comeu. 


VERSO 24 


wem fuer rer ferfar- 
HARE RA | 
AAA dara 


feiga dar RR 


asmán kim atra grasitá nivistan 
ayam tathã ced bakavad vinanksyati 
ksanád aneneti bakary-usan-mukham 
viksyoddhasantah kara-tadanair yayuh 


asmán—todos nós; kim—se; atra—aqui; grasita—engolirá; nivis- 
tân—que tentamos entrar; ayam—neste animal; tathà—assim; cet—se; 
baka-vat—como Bakasura; vinañkspati—será aniquilado; ksanat— 
imediatamente; anena-—por este Krsnay; iti—dessa maneira; baka-ari- 
usat-mukham-—o belo rosto de Krsna, o inimigo de Bakasura; viksya— 
observando, olhando para; uddhasantah—rindo alto; kara-tada- 
naih—com o bater de palmas; yayuli—entraram na boca. 


TRADUÇÃO 
Então, os meninos disseram: “Será que esta criatura viva veio en- 
golir-nos? Se ela tomar essa atitude, será imediatamente morta como 
Bakasura.” Daí, eles olharam para o belo rosto de Krsna, o inimi- 
go de Bakâsura, e, rindo alto e batendo palmas, entraram na boca 
do píton. 
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SIGNIFICADO 
Após dizerem isso e aquilo sobre o terrível animal, eles decidiram 
entrar na boca do demônio. Eles tinham plena fé em Krsna porque 
tinham experiência de como Krsna os salvara da boca de Bakásura. 
Agora, aqui estava outro asura, Aghásura. Portanto, eles quiseram 
fazer uma brincadeira — entrar na boca do demónio e serem salvos 
por Krsna, o inimigo de Bakasura. 


VERSO 25 
em AA SAR | 
a Ara: 
e ANTT SÃO MIRA 


ittham mitho "tathyam ataj-jfia-bhüsitam 
Srutvà vicintyety amrsà mrsayate 

rakso viditvakhila-bhüta-hrt-sthitah 
svânârh niroddhurh bhagavân mano dadhe 


ittham—dessa maneira; mithah—ou de outra; atathyam-—um as- 
sunto que nào é um fato; a-tat-jfia—sem conhecimento; bhasitam-— 
enquanto estavam falando; srutva-—Krsna os ouvia; vicintya—-pen- 
sando; iti—assim; amrsã-—realmente, verdadeiramente; mrsâyate—que 
tenta aparecer como algo falso (na verdade, o animal era Aghásura, 
mas devido ao conhecimento escasso, eles pensavam que fosse um 
piton morto); 'raksah-—(Krsna, entretanto, podia entender que) ele 
era um demônio; viditva—sabendo disso; akhila-bhüta-hrt-sthitah— 
porque Ele é antaryámi, situado em toda parte, no àmago dos cora- 
ções de todos; svânam-—de Seus próprios associados; niroddhum-— 
simplesmente para impedi-los; bhagavân—a Suprema Personalidade 
de Deus; manah dadhe—tomou uma decisão. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, Sri Krsna, que como antaryá- 
mi, a Superalma, está situado no âmago dos corações de todos, 
ouviu os meninos falando entre si sobre o pseudopíton. Eles não 
sabiam que ele era realmente Aghãsura, um demônio que aparecera 
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como um píton. Mas Krsna, sabendo disso, queria impedir que 
Seus associados entrassem na boca do demônio. 


VERSO 26 


am aerea rave 
wai: Raa: aa: 

aiana ma 
AAA RARA 


tâvat pravistãs tv asurodarantaram 
param na girnãh Sisavah sa-vatsah 

pratiksamânena bakãri-vesanam 
hata-sva-kânta-smaranena raksasã 


tüvat—nesse ínterim; pravistâh-—todos entraram; tuna verdade; 
asura-udara-antaram—na barriga do grande demónio; param—mas; 
na girnüh—eles nào foram engolidos; sisavah—+4odos os meninos; 
sa-vatsâh-—juntamente-com seus bezerros; pratiksamânena—que es- 
tava simplesmente esperando por; baka-ari—do inimigo de Baká- 
sura; vesanam-—a entrada; hata-sva-künta-smaranena—o asura pen- 
sava em seus próprios parentes mortos, que só ficariam satisfeitos se 
Krsna fosse morto; raksasã-—pelo demônio: 


TRADUÇÃO 
Nesse ínterim, enquanto Krsna tentava descobrir um jeito de im- 
pedi-los, todos os vaqueirinhos entraram na boca do demônio. O 
demônio, entretanto, não os engoliu, pois estava pensando em seus 
próprios parentes que foram mortos por Krsna e simplesmente espe- 
rava que Krsna entrasse em sua boca. 


VERSO 27 


AA GU Ra 
EAR ERREI | 
¿mia estrita 
ama Resi ffa: Sii 


O extermínio do demónio Aghásura 


tán viksya krsnah sakalabhaya-prado 
hy ananya-nãthãn sva-karãd avacyutân 
dimarms ca mrtyor jatharagni-ghasan 
ghrnürdito dista-krtena vismitah 


tân—todos aqueles meninos; viksya—vendo; krsnah—a Suprema 
Personalidade de Deus, Kr: sakala-abhaya-pradah—que é para 
todos a fonte do destemor; hi—na verdade: ananya-náthán—espe- 
cialmente para os vaqueirinhos, que náo conheciam ninguém exceto 
Krsna; sva-karat—do controle de Sua máo; avacyutan—agora tinham 
escapado; dinán ca—desamparados; mrtyoh jathara-agni-ghasan—que 
haviam todos entrado como palhas no fogo do abdómen de Aghásura, 
que era muito arrojado e estava faminto, como a morte personificada 
(porque assumira um corpo enorme, o asura deveria estar com um 
apetite muito voraz); ghrna-arditah-—portanto, sendo -compassivo 
devido à misericórdia imotivada; 'a-krtena—com as agóes executa- 
das por Sua poténcia interna; vismitah—Ele também, por enquanto, 
ficou atónito. 








TRADUÇÃO 

Krsna viu que todos os vaqueirinhos, que conheciam apenas a 
Ele como seu Senhor, acabavam de escapar de Suas mãos e estavam 
desamparados, tal qual palhas que entraram no fogo do abdômen 
de Aghásura, que era a morte personificada. Para Krsna, era intole- 
rável separar-Se de Seus amigos, os vaqueirinhos. Portanto, como 
se houvesse percebido que isto fora um ato de Sua potência interna, 
Krsna momentaneamente ficou espantado e não sabia o que fazer. 


VERSO 28 


sa fina qeu sia 
aa adai a aai afian | 
aa a RA 
aenqeewawemR: ^o Rei 


krtyam kim atrüsya khalasya jivanam 
na vã amisâm ca satàm vihimsanam 

dvayarm katham syad iti samvicintya 
jñatvavisat tundam asesa-drg gharih 
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krtyam kim—que- fazer; atra—nesta situacáo; asya khalasya— 
deste demônio invejoso; jrvanam-—a existéncia; na—nào deve haver; 
và—ou; amisàm ca—e daqueles que sào inocentes; satàm-—dos devo- 
tos; vihimsanam—a morte; dvayam-—ambas as acóes (matar o de- 
mónio e salvar os meninos); katham—como; syat—será possivel; 
ii samvicintya=pensando mui seriamente no assunto; jidivá—e de- 
cidindo oque fazer; avisat—entrou; tundam—na boca do demónio; 
asesa-drk harih—Krsna, que tem poténcia ilimitada, podia entender 
o passado, o futuro e o presente. 


TRADUÇÃO 
Agora, que se há de fazer? Como matar este demônio e salvar 
os devotos simultaneamente? Krsna, tendo potência ilimitada, deci- 
diu descobrir uma maneira inteligente pela qual pudesse simultanea- 
mente salvar os meninos e matar o demônio. Foi então que Ele 
entrou na boca de Aghásura. 


SIGNIFICADO 
Krsna é chamado ananta-virya-sarvajria porque tudo Lhe é conhe- 
cido. Porque Ele conhece tudo perfeitamente bem, não Lhe foi difi- 
cil encontrar o meio pelo qual poderia salvar os meninos e ao mesmo 
tempo mataf-o demônio: Assim, Ele também decidiu entrar na boca 
do demônio: 
VERSO 29 


AUS GM MAR pu: i 
ARA ATA: AAA IR 


tada ghana-cchada deva 
bhayad dha-heti cukrusuh 

Jahrsur ye ca kamsadyah 
Kkaunapás tv agha-bandhavah 


tada—naquele momento; ghana-chadah—atrás das nuvens; devah— 
todos os semideuses; bhayat—farejando perigo porque Krsna entrara 
na boca do demônio; hã-ha-—ai de nós, ai de nós; iti—dessa maneira; 
cukrusuh—eles exclamaram; jahrsuh—ficaram jubilosos; ye—aqueles; 
ca—também; karnsa-adyah—Karnsa e outros; kaunapah—os demó- 
nios; tu—na verdade; agha-bandhavah—os amigos de Aghasura. 


O exterminio do demónio Aghasura 


TRADUÇÃO 
Quando Krsna entrou na boca de Aghásura, os semideuses, escon- 
didos atrás das nuvens, exclamaram: “Ai de nós! Ai de nós!” Mas 
os amigos de Aghasura, tais como Karnsa e outros demônios, fica- 
ram jubilosos. 


VERSO 30 


ESPANTA e | 
qik a E Sol 


tac chrutvã bhagavân krsnas 
tv avyayah sárbha-vatsakam 
cürni-cikirsor ütmünam 
tarasá vavrdhe gale 


tat—aquela exclamagáo de ha-ha; $rutva—ouvindo; bhagaván—a 


Suprema Personalidade de Deus; krsnah—Senhor Krsna; fu—na 
verdade; avyayah—inexpugnável; sa-arbha-vatsakam—juntamente 
com os vaqueirinhos e os bezerros; cúrni-cikirsoh—daquele demónio, 
que desejava esmagar dentro do abdômen; atmanam —pessoalmente, 
Ele próprio; tarasa—bem depressa; vavrdhe—avolumou-Se; gale— 
dentro da garganta. 


TRADUÇÃO 
Ao ouvir os gritos de nós! Ai de nós!” que os semideuses 
emitiam atrás das nuvens, a invencível Suprema Personalidade de 
Deus, Krsna, imediatamente avolumou-Se dentro da garganta do 
demônio, só para salvar a Si e aos vaqueirinhos, Seus próprios asso- 
ciados, do demônio que desejava esmagá-los. 





SIGNIFICADO 
Eis como age Krsna. Paritranaya sadhinàm vinüsdya ca duskrtàm 
(Bg. 4.8). Avolumando-Se dentro. da garganta do demónio, Krsna 
deixou-o sufocado, matou-o e ao mesmo tempo salvou a Si e a 
Seus associados da morte iminente e também evitou que os semideuses 
continuassem lamentando-se. 
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VERSO 31 
asar Reza 


Y zm a: 
o qm fra 
qa Afro Afeta aê: 1240) 


tato "tikayasya niruddha-márgino 
hy udgirna-drster bhramatas tv itas tatah 
pürno "ntar-ange pavano niruddho 
mürdhan vinirbhidya vinirgato bahih 


tatah—depois que Krsna houve por bem matar o demónio quando 
estava dentro da boca; ati-kayasya—daquele grande demónio, que 
expandira seu corpo a um tamanho enorme; niruddha-márginah— 
devido à asfixia, todas as saídas estavam obstruídas; Ai udgirna- 
drsteh—cujos olhos ficaram esbugalhados; bhramatah tu itah tatah— 
os globos oculares, ou o ar vital, movendo-se de um lado para outro; 
púrnah—completamente cheio; antah-ange—dentro do corpo; pava- 
nah—o ar vital; niruddhah—sendo obstruido; mardhan—o orificio 
notopo da cabega; vinirbhidya—rompendo; vinirgatah—foi; bahih— 
para fora. 


TRADUÇÃO 

Depois, porque Krsna aumentara o tamanho de Seu corpo, o de- 
mônio estendeu seu próprio corpo a um tamanho muito grande. 
Entretanto, com sua respiração interrompida, ele ficou sufocado, e 
seus olhos esbugalhados giraram de um lado para outro. O ar vital 
do demônio, entretanto, não podia passar por nenhuma saída, até 
que acabou escapando através de um orifício no topo da cabéça 
do demônio. 





VERSO 32 
Wi oO afi 
ag aa aee: RAR 
TA aA AT NRR 


O extermínio do demônio Aghasura 


tenaiva sarvesu bahir gatesu 
prünesu vatsün suhrdah paretan 

drstya svayotthapya tad-anvitah punar 
vaktrán mukundo bhagaván viniryayau 


tena eva—através daquele brahma-randhra, 0u:0-orificio no topo 
da cabeca; sarvesu—todo o ar dentro do corpo; bahih gatesu—tendo 
escapado; pránesu—os ares vitais, juntamente com a forca vital; 
vatsán—os bezerros; suhrdah—os amigos vaqueirinhos; paretan—que 
estavam todos mortos lá dentro; drstyã svayã-—pelo fato de Krsna 
lançar Seu -olhar-sobre; urthãpya—trouxe-os de volta à vida; tat- 
anvitah—assim acompanhado por eles; punah—novamente; 
vaktrat—da boca; mukundah—a Suprema Personalidade de Deus; 
bhagavân—Krsna; viniryayau—saiu. 


TRADUÇÃO 
Quando todo o ar vital do demônio passou por aquele orifício 
no topo de sua cabeça, Krsna lançou Seu olhar para os bezerros e 
vaqueirinhos mortos e ressuscitou-os. Então Mukunda, que pode 
dar liberação a todos, saiu da boca do demônio com Seus amigos 


VERSO 33 


Ea ra Ra MIR 


pinahi-bhogotthitam adbhutar mahaj 
jyotih sva-dhamna jvalayad diso dasa, 

pratiksya khe "vasthitam isa-nirgamarn 
vivesa tasmin misatàm divaukasam 


pina—muito grande; ahi-bhoga-utthitam—emanando do corpo 
da serpente, que buscava o gozo material; adbhutam—muito ma- 
ravilhosa; mahat—grande; jvotih —refulgéncia; sva-dhámná—com 



































638 Srimad-Bhagavatam [Canto 10, Cap.-12 


sua própria iluminacáo; jvalayat—tornando fulgurantes; disah dasa— 
todas as dez diregdes; pratiksya—esperando; khe—no céu; avas- 
thitam—permanecendo individualmente; ¡Sa-nirgamam—até que a 
Suprema Personalidade de Deus, Krsna, saísse; vivesa—entrou; fas- 
min—no corpo de Krsna; misatam—enquanto observavam; divauka- 
sam-—todos os semideuses. 


TRADUÇÃO 
Do corpo do píton gigantesco, surgiu uma refulgéncia destumbran- 
te, iluminando todas as direções, e permaneceu individualmente no 
céu até que Krsna saísse da boca do cadáver. Então, sob o olhar 
de todos os semideuses, essa refulgéncia entrou no corpo de Krsna. 


SIGNIFICADO 

Aparentemente, a serpente chamada Aghásura, por ter recebido 
associação com Krsna, alcangou mukti, entrando no corpo de Krsna. 
Entrar no corpo de Krsna chama-se Sãyujya-mukti, mas os versos 
posteriores provam que Aghásura, como Dantavakra e outros, rece- 
beu sürüpya-mukti. Isto foi amplamente descrito por Srila Visvanátha 
Cakravarti Thákura, citando referências do Vaisnava-tosani de Srila 
Jiva Gosvàmi. Aghasura alcançou saripya-mukti, e foi promovido 
aos planetas Vaikuntha para viver com os mesmos traços corpóreos 
de Visnu, que tem quatro braços. A explicação desse fenômeno pode 
ser resumida da seguinte maneira. 

A refulgência saiu do corpo da serpente e purificou-se, alcançando 
Suddha-sattva espiritual — a fase em que se é livre da contaminação 
material — porque Krsna permanecera dentro do corpo da serpen- 
te, mesmo após a morte desta. Talvez alguém duvide que semelhante 
demônio, cheio de atividades malévolas, pudesse alcançar a libera- 
ção sob a forma de sárüpya ou sayujya, e talvez fique surpreso com 
isto. Mas Krsna é tào bondoso que, para afastar essa düvida, fez a 
refulgéncia, a vida individual do piton, esperar algum tempo em sua 
individualidade, na presenca de todos os semideuses. 

Krsna é a refulgéncia completa, e todo ser vivo é parte integrante 
dessa refulgéncia. Como se prova aqui, em todo ser vivo, a refulgén- 
cia é individual. Por algum tempo, a refulgéncia permaneceu fora 
do corpo do demónio, individualmente, e nào se uniu à refulgéncia 
total, o brahmajvoti. A refulgência Brahman não é visível aos olhos 
materiais, porém, para provar que todo ser vivo é individual, Krsna 
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fez essa refulgéncia individual permanecer fora do corpo do demô- 
nio por algum tempo, para que todos vissem. Depois, Krsna mostrou 
que qualquer pessoa morta por Ele alcança a liberação, seja sãyujya, 
sãrâpya, sâmipya ou qualquer outro tipo. 

Mas a liberação alcançada por aqueles que estão na plataforma 
de amor e afeição transcendentais é vimukti, liberação especial. 
Assim, a serpente primeiro entrou no'corpo de Krsna pessoalmente 
e juntou-se à refulgência Brahman. Essa imersão chama-se sayujya- 
mukti. Mas nos versos posteriores observamos que Aghásura alcan- 
çou sarâpya-mukti. O.verso 38 explica que Aghasura alcançou um 
corpo exatamente como o dé Visnu, e-o verso seguinte a esse também 
afirma claramente: que ele alcançou um corpo inteiramente espiri- 
tual, como:o de'Narayana. Portanto, em duas ou-três passagens, 0 
Bhagavatam confirma que Aghásura alcangou saripya-mukti. Pode- 
se, entáo, argumentar: Como foi que ele se juntou á refulgéncia 
Brahman? Como resposta, menciona-se que, assim como Jaya e 
Vijaya; após três nascimentos, voltaram a alcançar sargpya-mukti 
e a associacào com o Senhor, Aghásura recebeu uma liberacào se- 
melhante. 


VERSO 34 
wien  mdispmst 
gi: am AAA 
TE ga Tea ara 
=ãa Aa aaiim: 13811 


tato "tihrstàh sva-krto "krtarhanam 
puspaih sugã apsarasas ca nartanaih 

gitaih sura vadya-dharas ca vadyakaih 
stavai$ ca vipra jaya-nihsvanair ganah 


tatah—em seguida; ati-hrstah—todos ficaram muito satisfeitos; 
sva-krtah—próprios deveres respectivos; akrta—executaram; arha- 
nam—sob a forma de adoração à Suprema Personalidade de Deus; 
puspaih—derramando dos céus flores cultivadas em Nandana-kánana; 
su-gdh—os cantores celestiais; apsarasah-ca—e as dangarinas celes- 
tiais; nartanaih—dangando; gltaih—cantando canções celestiais; 
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surah—todos os semideuses; vadya-dharáh ca—aqueles que tocavam 
tambores musicais; vádyakaih—tocando respectivamente; stavaih 
ca-—e oferecendo orações; viprãh—os brahmanas; jaya-nihsvanaih-— 
simplesmente glorificando a Suprema Personalidade de Deus; ganah-— 
todos. 


TRADUÇÃO 

Em seguida, estando todos satisfeitos, os semideuses começaram 
a derramar flores de Nandana-kânana, as dançarinas celestiais come- 
caram a dancar, e os Gandharvas, que são famosos cantores, ofere- 
ceram cancóes sob a forma de oracóes. Os percussionistas comecaram 
3 bater seus timbales, e os brühmanas ofereceram hinos védicos. 
Dessa maneira, tanto no céu quanto na Terra, todos comecaram a 
realizar seus próprios deveres, glorificando o Senhor. 


SIGNIFICADO 

Cada um tem determinado dever. Os sástras concluem (nirúpi- 
tah) que, através de suas próprias qualificações, todos devem glori- 
ficar a Suprema Personalidade de Deus. Se vocé é um cantor, sempre 
glorifique o Senhor supremo, cantando primorosamente. Se vocé é 
um músico, glorifique o Senhor Supremo, tocando instrumentos 
musicais. Svanusthitasya dharmasya sarsiddhir hari-tosanam (Bhãg. 
1.2.13). A perfeição da vida é satisfazer a Personalidade de Deus. 
Portanto, começando desta Terra e indo até o reino celestial, todos 
se ocuparam em glorificar à Suprema: Personalidade de Deus. É a 
opinião de todas as grandes pessoas santas que quaisquer qualifica- 
ções que alguém tenha adquirido devem ser utilizadas para glorifi- 
car o Senhor Supremo. 


idari hi pumsas tapasah $rutasya va 
svistasya súktasya ca buddhi-dattayoh 
avicyuto ^rthah kavibhir nirüpito 
yad uttamasloka-gunünuvarnanam 


**Os.sábios eruditos concluíram definitivamente que o propósito 
infalível do avanço do conhecimento, austeridade, estudo védico, 
sacrifício, canto de hinos e caridade é encontrado nas descrições 
transcendentais das qualidades do Senhor, que é definido em poemas 
seletos.” (Bhãg. 1.5.22) Esta é a perfeição da vida. Todos devem 
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aprender a glorificar a Suprema Personalidade de Deus através de 
suas respectivas qualidades. Educação, austeridade, penitência, ou, 
no mundo moderno, negócios, indústria, educação e assim por diante 
— tudo deve ser ocupado-em glorificar o Senhor. Então, todos no 
mundo serão felizes. 

Krsna vem, portanto, pára manifestar Suas atividades transcen- 
dentais, de modo que as pessoas tenham a oportunidade de glorifi- 
cá-IO sob todos os aspectos. Entender como glorificar-o Senhor é 
o verdadeiro processo de investigação. Ninguém deve ficar pensando 
que algo pode ser entendido sem Deus. Esta é uma atitude réproba. 


bhagavad-bhakti-hinasya 
jâtih Sástrarh japas tapah 
aprânasyaiva dehasya 
mandanam loka-ranjanam 
(Hari-bhakti-sudhodaya 3.11) 


Sem bhagavad-bhakti, sem glorificação do Senhor Supremo, tudo 
o que nos resta é a simples decoração de um cadáver. 


VERSO 35 


TETARA- 
SS EE 
RA A A RA 


tad-adbhuta-stotra-suvadya-gitika- 
jayadi-naikotsava-mañgala-svanán 

Srutvã sva-dhâmno 'nty aja agato *cirad 
drstvà mahisasya jagüma vismayam 


tat—aquela celebração realizada pelos semideuses no sistema pla- 
netário superior; adbhuta—maravilhosa; stotra—oracóes; su-vadya— 
gloriosos sons musicais de tambores e outros instrumentos; gitika— 
canções celestiais; jaya-adi—sons de jaya, etc.; na-eka-utsava—cele- 
bracóes- simplesmente para glorificar a Suprema: Personalidade de 
Deus; mañgala-svanán—sons transcendentais, auspiciosos para todos; 
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Srutva—ouvindo esses sons; sva-dhâmnah—de sua morada; anti— 
nas cercanias; ajah—Senhor Brahmã; 4gatah—vindo ali; acirat—bem 
depressa; drstvã—vendo; mahi—a glorificação; ISasya-—do Senhor 
Krsna; jagâma vismayam—ficou espantado. 


TRADUÇÃO 
Ao tomar conhecimento da maravilhosa cerimônia que ocorria 
perto de seu planeta, acompanhada de música, canções e sons de 
“Jaya! Jaya”* o Senhor Brahmã imediatamente desceu para assistir 
à solenidade. Ao ver tanta glorificação do Senhor Krsna, ele ficou 
completamente atônito. 


SIGNIFICADO 
Aqui, a palavra anti significa “perto”, indicando que até mesmo 
nos sistemas planetários superiores perto de Brahmaloka, tais como 
Mabarloka, Janaloka e Tapoloka, ocorria o festival em glorificação 
do Senhor Krgna. 


VERSO 36 


TINTO ed 
heut age RAN 


rüjann àjagaram carma 
Suskarn vrndàvane 'dbhutam 

vrajaukasàm bahu-tithar 
babhüvakrida-gahvaram 


rajan—6 Maharája Pariksit; ajagaram carma—o corpo seco de 
Aghásura, que permanecia apenas como uma grande pele; suskam— 
ao secar por completo; vradavane adbhutam—como uma maravilhosa 
peca de museu em Vrndavana; vraja-okasam—para os habitantes 
de Vrajabhümi, Vrndàvana; bahu-titham—por muitos dias, ou por 
muito tempo; babhiiva-—tornou-se; akrida—lugar de recreação; gah- 
varam-—uma caverna. 


? TRADUCAO 
O rei Pariksit, quando o corpo pitónico de Aghásura definhou, 
restando apenas uma grande pele, ele tornou-se um lugar maravilhoso 
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para os habitantes de Vrndávana visitarem, e permaneceu neste estado 
por muitíssimo tempo. 


VERSO 37 


a a A RCA | 
a ana 11 


etat kaumürajam karma 
harer ütmühi-moksanam 

mrtyoh paugandake bala 
drstvocur vismitã vraje 


etat-—este incidente que consistiu em libertar da morte Aghásura 
eos associados de Krsna; kaumara-jam karma—executado durante 
sua idade kaumára (aos: cinco anos de idade); hareh—da Suprema 
Personalidade de Deus; dtma-—-os devotos sáo à vida e alma do 
Senhor; ahi-moksanam-—sua libertação e a libertação do piton; mr- 
tyoh—do caminho de repetidos nascimentos e mortes; paugandake— 
na idade de pauganda, que começa com o sexto ano (um ano depois); 
bálah-—todos os meninos; drstvã ücuh—revelaram o fato um ano 
depois; vismitãh-—como se ele tivesse acontecido naquele mesmo dia; 
vraje—em. Vrndàvana. 


TRADUÇÃO 
Este incidente em que Krsna salvou da morte a Si mesmo e a 
Seus amigos e libertou Aghasura, que assumira a forma de um píton, 
aconteceu quando Krsna tinha cinco anos de idade. Após um ano, 
ele foi revelado em Vrajabhúmi como se tivesse ocorrido naquele 
mesmo dia. 


SIGNIFICADO 

A palavra moksanam significa “liberação”. Os associados de 
Krsna e o próprio Krsna não precisam tentar obter liberação, pois, 
estando no mundo espiritual, eles já são liberados. No mundo mate- 
rial, há nascimento, morte, velhice e-doença, mas no mundo espiri= 
tual não existe nada disso porque tudo é eterno. Quanto ao piton, 
através da associação de Krsna e Seus devotos, Aghásura também 
foi favorecido com a vida eterna. Portanto, como indica aqui-a pala- 
vra atmahi-moksanam, se o piton Aghasura pôde receber associação 
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eterna com:a Suprema Personalidade de Deus, que dizer daqueles que 
já são associados do Senhor? Sakam vijahruh krta-punya-punjàh 
(Bhàg. 10.12.11). Eis a prova de que Deus é bom para todos. Mesmo 
quando Ele mata alguém, essá pessoa alcança a liberação. Que pode 
se dizer então daqueles que já estão na associação do Senhor? 


VERSO 38 


da Af fa: 
"emo a a: | 
AÑ ARANA: 
AA al aaa el 


naitad vicitram manujarbha-mayinah 
parávaránüm paramasya vedhasah 

agho “pi yat-sparsana-dhauta-patakah 
prãpâtma-sâmyari tv asatârm sudurlabham 


na--não; etar-=istoy" vicitram é "maravilhoso; manuja-arbha- 
mayinah-—de Krsna, que apareceu como filho de Nanda Maharája e 
Yasoda, sendo compassivo com eles; para-avaranam—de todas as 
causas e efeitos; paramasya vedhasah—do criador supremo; aghah 
api— Aghásura também; yat-sparsana—simplesmente devido à ligeira 
associagáo de quem; dhauta-patakah=libertou-se de toda a conta- 
minacáo da existéncia material; prapa—elevou-se; atima-samyam-—a 
um corpo exatamente semelhante ao de Náráyana; 1u—mas; asatám 
sudurlabham—que não é absolutamente possível de ser obtido por 
almas contaminadas (mas tudo pode ser possível através da miseri- 
córdia do Senhor Supremo). 


TRADUCAO 
Krsna é a causa de todas as causas. As causas e efeitos do mundo 
material, tanto superiores quanto inferiores, são todos criados pelo 
Senhor Supremo, o controlador original. Ao aparecer como o filho 
de Nanda Mahárája e Yasoda, Krsna agiu através de Sua misericór- 
dia imotivada. Portanto, o fato de Ele manifestar Sua opulência ili- 
mitada não foi nenhum feito maravilhoso. Na verdade, Ele mostrou 
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tamanha misericórdia que mesmo Aghásura, o mais pecaminoso ca- 
nalha, elevou-se à posição na qual se tornou um de Seus associados 
ealcancou sárüpya-mukti que é realmente impossível de ser alcançada 
por pessoas materialmente contaminadas. 


SIGNIFICADO 

A palavra mayã também é usada em relação-a amor. Por maya, 
amor, um pai tem afeição por seu filho. Portanto, a palavra mãyi= 
nah indica que Krsna, por amor, apareceu como filho de Nanda 
Maháraja e assumiu a forma de uma criança humana (manujarbha). 
Krsna é a causa de todas as causas: Ele é o criador da causa edo 
efeito, e é o controlador supremo. Nada Lhe é impossível. Logo, O 
fato de mesmo um ser vivo como Aghásura ter sido capacitado a: 
atingir a salvação sob a forma de sãriipya-mukti, partindo de Krsna, 
isto não foi absolutamente surpreendente. Ao entrar na boca de 
Aghásura juntamente com Seus associados, Krsna divertiu-Se, sen- 
tindo-Se dominado pela alegria. Portanto, quando Aghásura, através 
dessa alegre associação que existe no mundo espiritual, purificou- 
se de toda a contaminação, ele atingiu sarüpya-mukti e vimukti pela 
graça de Krsna. Krsna conceder isso não é nenhuma façanha mira- 
bolante. 


VERSO 39 


a ama 
mam qt RM 


au Kc b 
Ed tst 


sakrd yad-anga-pratimântar-âhita 
manomayi bhàgavatim dadau gatim 

sa eva nityàtma-sukhànubhüty-abhi- 
vyudasta-mayo 'ntar-gato hi kim punah 


sakri—apenas uma vez; yat—cuja; arga-pratima-—forma do Senhor 
Supremo (há muitas formas, mas Krsna é a forma original); antah- 
ãhitã—colocando no âmago do coração, de uma maneira ou outra; 
manah-mayt—pensando nEle, mesmo à força; bhagavatim—que é 
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competente para oferecer serviço devocional ao Senhor; dadau— 
Krsna deu; gatim—o melhor destino; sah—Ele (a Suprema Personali- 
dade de Deus); eva—na verdade; nitya—sempre; dtma—de todas as 
entidades vivas; sukha-anubhtüti—qualquer:um que pense nEle ime- 
diatamente desfruta de prazer transcendental; abhivyudasta-mayah— 
porque toda a ilusáo é inteiramente removida por Ele; antah-gatah— 
Ele está sempre presente no ámago do coragáo; hi—na verdade; kim 
punah—que dizer. 


TRADUCAO 

Se mesmo apenas uma vez ou mesmo à força alguém introduz a 
forma da Suprema Personalidade de Deus em sua mente, ele pode 
alcançar a salvação suprema através da misericórdia de Krsna, como 
aconteceu a Aghasura. Que então pode-se dizer daqueles em cujos 
corações a Suprema Personalidade de Deus entra ao aparecer como 
encarnação, ou daqueles que sempre pensam nos pés de lótus do 
Senhor, que é a fonte da bem-aventurança transcendental de todas 
as entidades vivas e por quem toda a ilusão é inteiramente removida? 


SIGNIFICADO 

Descreve-se aqui o processo através do qual se recebe o favor da 
Suprema Personalidade de Deus. Yat-pada-pañkaja-palasa-vilasa- 
bhaktyã (Bhãg. 4.22.39). Pelo simples fato de pensar em Krsna, 
alguém pode alcançá-lO mui facilmente. Também descreve-se Krsna 
como aquele que está com Seus pés de lótus sempre nos corações 
de Seus devotos (bhagaván bhakta-hrdi sthitah). No caso de Agha- 
sura, pode-se argumentar que ele não era devoto. A resposta é que, 
por um momento, ele pensou em Krsna com devoção. Bhaktyaham 
ekayà grühyah. Sem devoção, ninguém pode pensar em Krsna; e 
por outro lado, sempre que alguém pensa em Krsna, sem dúvida ele 
tem devoção. Embora Aghasura tivesse como objetivo matar Krsna, 
por um momento Aghásura pensou em Krsna com devogáo, e Krsna 
e Seus associados quiseram brincar dentro'da boca de Aghásura. 
Do mesmo modo, Pütanà quis matar Krsna envenenando-O mas, 
Krsna tomou-a por Sua máe porque Ele aceitara o leite de seu seio. 
Svalpam apy asya dharmasya trayate mahato bhayat (Bg. 2.40). 
Em especial quando Krsna aparece como avatãra, alguém que pensa 
em Krsna sob Suas diferentes encarnações (ramadi-mirtisu kala- 
niyamena tisthan), e em especial sob Sua original forma'de Krsna, 
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alcança a salvação. Há muitos exemplos disso, entre os quais está 
Aghasura, que alcançou a salvação saritpva-mukti. Portanto, © pro- 
cesso é satatam kirtayanto mãm yatantas ca drdha-vratah (Be. 9.14). 
Aqueles que são devotos sempre-se ocupam em glorificar Krsna. 
Advaitam acyutamanádim ananta-riipam: quando falamos de Krsna, 
referimo-nos a todos os Seus-avatáras, tais como Krsna, Govinda, 
Narayana, Visnu, Senhor Caitanya, Krsna-Balarâma e Syamasundara. 
Alguém que sempre pensa em Krsna deve alcançar vimukti, salvação 
especial como associado pessoal do Senhor, não necessariamente em 
Vrndavana, mas pelo menos em Vaikuntha. Isto chama-se sáriipya- 
mukti. 


VERSO 40 


AGA gara 
io fimo qa: 
aa aai AT | 


ves pf a i 
amfk a leo! 


sri-súta uvãca 
itthar dvijà yadavadeva-dattah 
Srutvà sva-rátus caritam vicitram 
papraccha bhüyo "pi tad eva punyam 
vaiyásakim yan nigrhita-cetàh 


sri-sütah uvaca—Sri Süta Gosvami falou aos santos reunidos em 
Naimisáranya; ¡tt'ham—dessa maneira; dvijah—ó brahmanas eruditos; 
yadava-deva-dattah—Maharaja Pariksit (ou Maháraja Y udhisthira), 
que era protegido por Yadavadeva, Krsna; srutva--ouvindo; sva- 
ratuh—de Krsna, que o salvou quando ele estava-no: ventre de sua 
mãe, Uttara; caritam-—as atividades; vicitram-—muitíssimo maravi- 
Ihosas; papraccha—perguntou; bhityah api—também de novo; taí 
eva—tais atividades; punyam-—que são sempre plenas de atividades 
piedosas ($rnvatam sva-kathah krsnah punya-sravana-kirtanah: ouvir 
sobre Krsna é sempre piedoso); vaiyasakim—a Sukadeva Gosvámi; 
yat—porque; nigrhita-cetah—Pariksit Maharája jà se tornara fixo 
em ouvir sobre Krsna: 
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TRADUÇÃO 
Sri Süta Gosvami disse: Ó santos eruditos, os passatempos infan- 
tis de Sri Krsna sáo muito maravilhosos. Mahārāja Parīkşit, após 
ouvir sobre esses passatempos de Krsna, que o salvou quando ele 
estava no ventre de sua mãe, ficou fixo em sua mente e voltou a 
pedir que Sukadeva Gosvâmi falasse sobre essas atividades piedosas. 


VERSO 41 


AIRIA 
TA REA A RA NÃ | 
Rmn: osa 18211 


Sri-rájovaca 
brahman kalântara-krtam 
tat-kalimam kathar bhavet 
yat kaumüre hari-krtarn 
Jaguh paugandake “rbhakah 


sri-raja uvaca--Maháraja Pariksit perguntou; brahman—ó brah- 
mana erudito (Sukadeva Gosvâmi); kãla-antara-krtam-— coisas feitas 
no passado, em uma época diferente (na idade kaumãra); tat-kalinam — 
descritas como tendo acontecido agora (na idade pauganda); katham 
bhavet-—como pôde isso ser assim; yat—passatempo que; kaumare— 
na idade kaumara; hari-krtam—foi feito por Krsna; jaguh—eles des- 
creveram; paugandake—na idade pauganda (um ano depois); arbha- 
kah—todos os meninos. 


TRADUÇÃO 
Maharája Pariksit perguntou: Ó grande sábio, como é que os acon- 
tecimentos passados foram descritos como episódios atuais? Durante 
Sua idade kaumára, o Senhor Sri Krsna realizou este passatempo em 
que Ele mata Aghasura. Como, então, durante Sua idade pauganda, 
os meninos puderam descrever este incidente como tendo acontecido 
recentemente? 


VERSO 42 


ARA NERI CU la ai | 
asda Mm À AER 


O extermínio do demônio Aghásura 


tad brühi me maha-yogin 
parar kautühalam guro 

nünam etad dharer eva 
máàyà bhavati nànyathà 


tat brühi-—-portanto, por favor, explica isto; me—para mim; mahdá- 
yogin—ó. grande: yogi; -paramn—muita; kautühalam-—curiosidade; 
guro—ó' meu senhor, meu mestre espiritual; nánam—de outro modo; 
etat—este incidente; hareh—da Suprema Personalidade de Deus; 
eva—na verdade; máya—a ilusáo; bhavati—torna-se; na anyatha— 
nada mais. 


TRADUÇÃO 
Ó maior dos yogis, meu mestre espiritual, por favor, descreve 
por que isto aconteceu. Estou muito curioso de sabé-lo. Penso que 
isso não passou de outra ilusão causada por Krsna. 


SIGNIFICADO 
Krsna tem muitas potências: parasya saktir vividhaiva $rüyate 
(Sverasvatara Upanisad 6.8). O episódio- referente a Aghásura: foi 
revelado um ano depois: Alguma ação realizada pela potência-de 
Krsna deveria estar envolvida. Portanto, Maharaja Pariksit-estava 
muito curioso de saber sobre isso, e pediu que 'Sukadeva Gosvami 
descrevesse o que de fato acontecera: 


VERSO 43 
ad geral aih MUSA ana: | 
ANA JEET: P AA 1821 


vayam dhanyatama loke 
guro "pi ksatra-bandhavah 

vayam pibâmo muhus tvattah 
punyam krsna-kathamrtam 


vayam—somos; dhanya-tamah—muito glorificado; loke—neste 
mundo; guro—ó meu senhor, meu mestre espiritual; api—embora; 
ksatra-bandhavah—-o mais baixo dos Ksatriyas (porque nào agimos 
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como ksatrivas); vayam—estamos; pibamah—bebendo; muhuh— 
sempre; tvattah—de ti; punyam—piedoso; krsna-kathã-amrtam—o 
néctar de krsna-katha. 


TRADUÇÃO 
Ó meu senhor, meu mestre espiritual, embora sejamos o mais 
baixo dos ksatriyas, somos glorificado e beneficiado porque temos 
a oportunidade de sempre ouvir falares sobre o néctar das atividades 
piedosas da Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

As atividades piedosas da Suprema Personalidade de Deus são 
muito confidenciais. Habitualmente, só consegue ouvir essas ativida- 
des quem é muitíssimo afortunado. Pariksit Mahaãraja colocou-se 
na posição de ksatra-bandhavah, que significa “o mais baixo dos 
ksatriyas”. As qualidades: do ksatriya são: descritas no Bhagavad- 
gitã, e embora a qualidade geral do ksatriya seja isvara-bhãva, a ten- 
dência a governar, ao ksatriya não compete governar um brâhmana. 
Por isso, Maháãraája Pariksit lamentou ter desejado governar os brãh- 
manas, pois foi por essa razão que ele fora amaldiçoado. Ele con- 
siderava-seo mais baixo dos Kksatriyas. Dünam isvara-bhüvas ca 
ksatrari karma svabhâvajam (Bg. 18.43). Não havia dúvidas de que 
Mahárája Pariksit tinha as boas qualidades de um ksatriya, mas 
como devoto, ele apresentava-se, com submissão e humildade, como 
o mais baixo dos ksatriyas, lembrando-se do ato que executara, colo- 
cando uma serpente morta em volta do pescoço de um bráhmana. 
O estudante e discípulo tem'o direito 'de perguntar ao guru sobre 
qualquer serviço confidencial, e é dever do guru explicar ao seu dis- 
cípulo esses assuntos confidenciais. 


VERSO 44 
ga sa 
Pim ma 3mm 
aana: | 
a ife: qa: 
UA AAA llel 


O exterminio do demónio Aghásura 


Sri-süta uvaca 
ittham sma prstah sa tu badarayanis 
tat-smaritananta-hrtakhilendriyah 
krcchrat punar labdha-bahir-drsih Sanaih 
pratyaha tam bhagavatottamottama 


Sri-satah uvaca-—Sri Súta Gosvâmi disse; ittham-—dessa maneira; 
sma—no passado; prstah—sendo interrogado por; sah-—ele; tu— 
na verdade; badarayanih—Sukadeva Gosvámi; tat—por ele (Sukadeva 
Gosvámi); smarita-ananta—logo que o Senhor Krsna foi lembrado; 
hrta—imerso em éxtase; akhila-indriyah—todas as ações dos senti- 
dos externos; krcchrãt —com grande dificuldade; punah-—novamente; 
labdha-bahih-drsih—tendo recuperado sua percepção sensorial exter- 
na; sanaih—lentamente; pratyaha—respondeu; tam—a Maharaja 
Pariksit; bhagavata-uttama-uttama—ó grande pessoa santa, maior 
de todos os devotos (Saunaka). 


TRADUÇÃO 


Sata Gosvâmi disse: Ó Saunaka, maior entre os santos e devotos, 
quando Maharája Pariksit fez essa pergunta a Sukadeva Gosvàmi, 
Sukadeva Gosvámi, imediatamente lembrando-se de temas sobre 
Krsna presentes no âmago de seu coração, externamente perdeu o 
contato com as ações dos seus sentidos. Em seguida, com grande 
dificuldade, ele recuperou sua percepção sensorial externa e começou 
a falar a Maharaja Pariksit sobre krsna-katha. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo 
Canto, Décimo Segundo Capítulo do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“O extermínio do demônio Aghásura”. 





NOTA INTRODUTÓRIA AO CAPÍTULO TREZE 


Este é o último capítulo do Srimad-Bhagavatam traduzido por 
Sua Divina Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, fundador- 
acârya da Sociedade Internacional da Consciência de Krishna. Ter- 
mina onde o célebre autor parou de traduzir, pouco antes de sua 
partida deste mundo mortal em 14 de novembro de 1977, no Krsna- 
Balarâma Mandira em Vrndávana, Índia. 

A primeira parte do capítulo foi produzida da maneira habitual, 
Srila Prabhupada sentava-se e lia em silêncio o texto sânscrito, depois 
falava a tradução e o comentário no ditafone. Posteriormente, devido 
à doença, foi preciso que seus discípulos o ajudassem pessoalmente. 

Naqueles últimos dias, Srila Prabhupada estava gravemente enfer- 
mo. Incapaz de comer há semanas, sua saúde deteriorara-se, tornando 
excruciantemente doloroso até o menor movimento, 

Enquanto ele estava deitado imóvel, um devoto lia o sânscrito 
para ele em voz baixa. Outro discípulo, sentado na cama, segurava 
o microfone para ele, quase tocando sua boca. E então Srila Prabhu- 
pada falava, às vezes, com voz apenas audível. 

Estas gravações, feitas em seus aposentos no templo, constituem 
o resto do capítulo. 

Naqueles momentos finais, o médico que atendia Sua Divina Graça 
revelou que um homem comum em situação tão crítica estaria choran- 
do devido à dor intensa. Os discípulos de Srila Prabhupada estavam 
assombrados observando seu mestre espiritual trabalhar calmamente, 
imperturbável. 

Na última parte do capítulo, encontramos totalmente intactas a 
habitual clareza de pensamento, as constantes referências escriturais, 
a escrupulosa atenção aos detalhes e a rigorosa exposição filosófica de 
Srila Prabhupada, exatamente como apareciam nos capitulos anterio- 
res do Srimad-Bhagavatam. 

Os últimos dias de Srila Prabhupada e esta tradução ficarão como 
uma lembrança inspiradora de que nem mesmo as mais graves condi- 
ções materiais podem impedir as atividades de um devoto puro da 
Suprema Personalidade de Deus. 


—Os Editores 





CAPÍTULO TREZE 


Brahmã rouba 
os meninos e os bezerros 


Este capítulo descreve como o Senhor Brahmã tentou roubar os 
bezerros e os vaqueirinhos, e também narra a confusão do Senhor 
Brahma e como ele finalmente conseguiu livrar-se de sua ilusão. 

Embora o episódio referente a Aghásura tenha ocorrido um ano 
antes, quando os vaqueirinhos tinham cinco anos de idade, aos seis 
anos, eles disseram: ““Isto aconteceu hoje.” Deu-se de fato o seguin- 
te. Após matar Aghásura, Krsna, juntamente com Seus associados, 
os vaqueirinhos, foi fazer um piquenique na floresta. Os bezerros, 
atraídos às gramas verdes, pouco a pouco afastaram-se, e portan- 
to os associados de Krsna ficaram um pouco agitados e queriam 
reaver os bezerros. Krsna, entretanto, encorajou os meninos, dizendo: 
““Tomem seu lanche tranquilamente. Eu irei procurar os bezerros.” 
E assim o Senhor partiu. Então, só para pôr à prova a potência de 
Krsna; o Senhor Brahmá roubou todos os bezerros e vaqueirinhos 
e mánteve-os em' um lugar solitário. 

Vendo que não conseguia'encontrar os bezerros e os meninos, 
Krsna pôde entender que isto era um truque realizado por Brahmá. 
Entáo, a Suprema Personalidade de Deus, a causa de todas as causas, 
a fim de satisfazer o Senhor Brahmã, bem como Seus próprios asso- 
ciados e as máes destes, expandiu-Se, transformando-Se nos bezer- 
ros e meninos exatamente como eles eram antes. Dessa maneira, 
Ele experimentou outro passatempo. Um aspecto especial deste pas- 
satempo foi que as mães dos vaqueirinhos acabaram ficando mais 
apegadas aos seus respectivos filhos, e as vacas ficaram mais apega- 
das aos seus bezerros. Depois de quase um ano, Baladeva observou 
que todos os vaqueirinhos e bezerros eram expansões de Krsna. Dai, 
Ele perguntou a Krsna e foi informado do que acontecera. 

Passado exatamente um ano, Brahmã retornou e viu que, como 
antes, Krsna estava ocupado com Seus amigos, com os bezerros e 
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com as vacas. Então, tal qual Nārāyana, todos os bezerros e vaquei- 
rinhos apresentaram-Se como formas de quatro braços. Brahmã pôde 
então entender a potência de Krsna, e ficou atônito com os passatem- 
pos de Krsna, seu Senhor adorável. Krsna, entretanto, concedeu a 
Brahma misericórdia imotivada e libertou-o da ilusão. Com isto, 
Brahmã começou a oferecer orações em glorificação da Suprema 
Personalidade de Deus. 


VERSO 1 
AA TIA 
MIE RA AN ANTA | 
AAA RÍE 2 


srrsuka uváca 
sâdhu prstam maha-bhaga 
tvayà bhagavatottama 
Jan nütanayasisasya 
Srnvann api katham muhuh 


Sri-Sukah uvaca—Sukadeva Gosvámi disse; sadhu prstam—fico 
muito honrado com tua pergunta; maha-bhaga—tu és uma persona- 
lidade grandemente afortunada; tvaya--por ti; bhagavata-uttama-— 
ó melhor dos devotos; yat—porque; nütanayasi—tornas cada vez 
mais novos; isasya—da Suprema Personalidade de. Deus; srmvan 
apiembora estejas ouvindo continuamente; kathâm—os passatem- 
pos; muhuh-—repetidas vezes. 


— TRADUCAO 
Srila Sukadeva Gosvámi disse: Ó melhor dos devotos, afortuna- 
díssimo Pariksit, indagaste muito bem, pois, embora ouças constan- 


temente os passatempos do Senhor, percebes que Suas atividades 
renovam-se a cada instante, 


SIGNIFICADO 
Quem não é muito avançado em consciência de Krsna não pode 
fixar-se em ouvir os passatempos do Senhor constantemente, Nityam 
nava-navaya-mánam: muito embora fiquem, constantemente ouvin- 
do sobre.o Senhor por anos a fio, os devotos avançados continuam 
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sentindo que esses tópicos lhes parecem cada vez mais novos e recen- 
tes. Portanto, esses devotos não conseguem deixar de ouvir os passa- 
tempos do: Senhor Krsna: Premárijana-cchurita-bhakti-vilocanena 
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti.-Apalavra santah é usada para 
referir-se a pessoas que desenvolveram amor por Krsna. Yarh syáma- 
sundaram acintya-guna-svarüpam govindam adi-purusam tam aharn 
bhajami (Brahma-samhita 5:38). PariksitMaharaja, portanto, é cha- 
mado de bhagavatottama, o melhor dos: devotos, porque, a menos 
que alguém seja muito elevado em: serviço devocional, não poderá 
sentir o êxtase que surge quando se ouve mais e mais, nem poderá 
apreciar os tópicos. como sendo cada vez mais frescos e novos. 


VERSO 2 


angra 1 
A AAA cnp 


fa feia arar ll 


satüm ayam süra-bhrtàm nisargo 
yad-artha-vàni-$ruti-cetasüm api 

prati-ksanam navya-vad acyutasya yat 
striyà vitanam iva südhu vàrtà 


satam—dos devotos; ayam—isto; sara-bhrtam—aqueles que sáo 
paramahamsas, que aceitaram a essência da vida; nisargah—aspecto 
ou característica; yat—o qual; artha-vâni--a meta da vida, a meta 
do benefício; $ruti-—a meta da compreensão; cetasâm api—que hou- 
veram por bem aceitar a bem-aventurança dos assuntos transcenden- 
tais como a meta e objetivo da vida; prati-ksanam—todo mr ento; 
navya-vat—como se fossem cada vez mais novos; acyutasya--do 
Senhor Krsna; yat—porque; strivãh—(tópicos) de mulher ou sexo; 
vitanam—de libertinos, que estáo apegados a mulheres; ¡va—exata- 
mente como; sadhu varta—verdadeira conversa. 


TRADUÇÃO 
Os paramaharhsas, os devotos que aceitaram a essência da vida, 
são apegados a Krsna no âmago de seus corações, e Ele é a meta 
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de suas vidas. É natureza deles falar só em Krsna a cada momento, 
como se esses tópicos fossem cada vez mais novos. Eles estão apega- 
dos a esses tópicos, assim como os materialistas estão apegados aos 
tópicos referentes a mulheres e sexo. 


SIGNIFICADO 

A palavra sára-bhrtám significa paramahamsas. O hamsa, ou cisne, 
extrai o leite de uma mistura de leite e água e rejeita a água. Igual- 
mente, a natureza das pessoas que adotaram a vida espiritual e a 
consciência de Krsna, compreendendo que Krsna é avida e alma 
de todos, é que em momento algum eles podem afastar-se de krsna- 
katha, ou os tópicos sobre Krsna. Esses paramahamsas sempre vêem 
Krsna no âmago do coração (santah sadaiva hrdayesu vilokayanti). 
Kama (desejos), krodha (ira) e bhaya (medo) sempre estão presentes 
no mundo material, porém, no mundo espiritual, ou transcendental, 
todos podem usá-los para Krsna. Kâmarm krsna-karmãrpane. O de- 
sejo dos paramahamsas, portanto, é sempre agir em prol de Krsna. 
Krodham bhakta-dvesi jane. Eles aplicam a sua ira para os não- 
devotos e transformam bhaya, ou medo, no medo de desviar-se da 
consciência de Krsna. Dessa maneira, a vida do devoto paramahamsa 
é usada inteiramente para Krsna, assim como a vida da pessoa apega- 
da ao mundo material é usada simplesmente para mulheres e dinheiro. 
Aquilo que é dia para o materialista é noite para o espiritualista. 
Aquilo que é doce para o materialista — a saber, mulheres e dinhei- 
ro — é tido como veneno pelo espiritualista. 


sandarsanam visayinâm atha yositâm ca 
ha hanta hanta visa-bhaksanato “py asadhu 


Esta é a instrução de Caitanya Mahaprabhu. Para o paramahamsa, 


Krsna é tudo, mas para o materialista, as mulheres e o dinheiro são 
tudo. 


VERSO 3 
IIA AÑ eb aer d d 
33: fia Aia JO seme dd 3| 


Srnusvavahito-rajann 
api guhvam vadâmi te 


Verso 4] Brahmã rouba os meninos e os bezerros 


brüyuh snigdhasya sisyasya 
guravo guhyam apy uta 


Srnusva—por favor, ouve; avahitah—com muita atencáo; rajan— 
ó rei (Maharaja Pariksit); api—embora; guhyam—muito confiden- 
ciais (porque os homens comuns náo podem entender as atividades 
de Krsna); vadami—explicarei; te—a ti; brayuh—explicam; snigdha- 
sya—submisso; Sisyasya—de um discípulo; guravali—mestres espiri- 
tuais; guhyam—muito confidenciais; api uta--mesmo assim. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, por favor, ouve-me com muita atenção. Embora as ativida- 
des do Senhor Supremo sejam muito confidenciais, e nenhum homem 
ordinário é capaz de entendê-las, falar-te-ei sobre elas, pois os mestres 
espirituais explicam ao discípulo submisso até mesmo temas que são 
muito confidenciais e difíceis de entender. 


VERSO 4 


AAA AA AAA | 
arar ara en 


tathagha-vadanán mrtyo 
raksitvã vatsa-palakàn 

sarit-pulinam àniya 
bhagavân idam abravit 


tathü—em seguida; agha-vadanüt—da boca de Aghásura; mrtyoh— 
morte personificada; raksitva—após salvar; vatsa-pálakan—todos 
os vaqueirinhos e bezerros; sarit-pulinam—para a margem do rio; 
aniya—levando-os; bhagavan—a Suprema Personalidade de Deus, 
Krsna; idam—estas palavras; abravit—falou. 


TRADUCAO 
Entáo, após salvar os meninos e bezerros da boca de Aghásura, 
que era a morte personificada, o Senhor Krsna, a Suprema Persona- 
lidade de Deus, levou todos eles à margem do rio e falou as seguintes 


palavras. 
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VERSO 5 

asf yr aan: 
AAA | 

art 
ARA ll 


aho ^tiramyam pulinam vayasyah 
sva-keli-sampan mrdulaccha-balukam 

sphutat-saro-gandha-hrtüli-patrika- 
dhvani-pratidhvana-lasad-drumükulam 


aho—oh!; ati-ramyam—muito, muito bela; pulinam—a margem 
do rio; vayasyáh—Meus queridos amigos; sva-keli-sampat—cheia 
de parafernálias próprias para os passatempos recreativos; mrdula- 
accha-bâlukam-—a margem arenosa muito suave e limpa; sphutat— 
plenamente desabrochadas; sarah-gandha—pelo aroma das flores 
de lótus; hrta—atraídos; ali—das abelhas; patrika—e dos pássaros; 
dhvani-pratidhvana—os sons de seu chilrear e movimentos, e os 
ecos destes sons; Jasat—movendo-se por todas; druma-akulam— 
cheia de árvores formosas. 


TRADUÇÃO 

Meus queridos amigos, vede só como a margem deste rio é extre- 
mamente bela devido à sua agradável atmosfera. E vede só como 
os lótus floridos atraem abelhas e pássaros com seu aroma. O zum- 
bido e o chilrear das abelhas e dos pássaros ecoam por todas as for- 
mosas árvores da floresta. Também, aqui a areia é limpa e macia. 
Portanto, este deve ser considerado o melhor lugar para nossas brin- 
cadeiras e passatempos. 


SIGNIFICADO 
A descrição da floresta de Vrndávana conforme apresentada nesta 
passagem foi falada por Krsna há cinco mil anos, e há três ou quatro 
séculos, durante a época dos-acãryas vaisnavas, prevalecia a mesma 
condição. Kiújat-kokila-hamsa-sãrasa-ganakirne mayürakule. A: flo- 
resta de: Vrndávana está sempre repleta do chilrear e gorjear dos 
pássaros como os cucos (kokila), patos (hamsa) e grou (sárasa), e 
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também está cheia de pavões (mayiirâkule).-Os mesmos sons e at- 
mosfera ainda prevalecem na área onde se situa nosso templo Krsna- 
Balarâma. Todos aqueles que visitam este templo alegram-se em 
ouvir o chilrear dos pássaros, como se descreve aqui (Kkajat-kokila- 
harnsa-sárasa). 


VERSO 6 


aaa pntat | 
qe AAST: eN ARA 11411 


atra bhoktavyam asmábhir 
divaradham ksudharditah 

vatsãh samipe 'pah pitva 
carantu Sanakais trnam 


atra—aqui, neste lugar; bhoktavyam—nosso almogo deve ser co- 
mido; asmabhih—por nós; diva-arúdham—é muito tarde agora; 
ksudha arditah—estamos cansados e com fome; vatsáh—os bezer- 
ros; samipe—nas proximidades; apah—água; pitvü—após beberem; 
carantu—que eles comam; sanakaih—vagarosamente; trnam—a 
grama. 


TRADUÇÃO 
Penso que devemos almoçar aqui, uma vez que já estamos com 
fome porque é muito tarde. Aqui, os bezerros podem beber água e 
andar vagarosamente para lá e para cá e comer a grama. 


VERSO 7 


MA ARA TAS MIGA | 
gen BERTA pra: ond ERST HZT. 009 0 


tatheti payayitvarbha 
vaísan arudhya Sadvale 

muktva sikyani bubhujuh 
samam bhagavatã muda 
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tathà iti—como Krsna propôs, os outros vaqueirinhos concor- 
daram; payayitvã arbhãh--eles deixaram beber água; vatsán—os 
bezerros; ãrudhya-—-amarrando-os às arvores, deixaram que eles co- 
messem; sadvale—em um lugar onde havia grama verde e delicada; 
muktvã-—abrindo; Sikyâni—suas sacolas de comestíveis e outra para- 
fernália; bubhujuh—foram e desfrutaram; samam-—igualmente; bha- 
gavata—com a Suprema Personalidade de Deus; muda—em prazer 
transcendental. 


TRADUÇÃO 
Aceitando a sugestão do Senhor Krsna, os vaqueirinhos deixaram 
os bezerros beber a água do rio e então amarraram-nos a árvores 
onde havia grama verde e delicada. Depois, os meninos abriram 
seus cestos de alimento e, com grande prazer transcendental, come- 
caram a comer com Krsna. 


VERSO 8 


une ar genre 

TERA: Gee asim: | 
aan AAA ATI- 

UAN ANER EAT: ICN 


krsnasya visvak puru-raji-mandalair 
abhyünanüh phulla-drso vrajàrbhakah 
sahopavistã vipine virejus 
chadà yathambhoruha-karniküyüh 


Kkrsnasya visvak—cercando Krsna; puru-raji-mandalaih—através 
de diferentes círculos de associados; abhyaranãh—cada um dirigindo 
o seu olhar para o centro, onde Krsna estava sentado; phulla-drsah— 
seus rostos muito radiantes devido ao prazer transcendental; vraja- 
arbhaküh-—todos os vaqueirinhos de Vrajabhúmi; saha-upavistah—sen- 
tados com Krsna; vipine—na floresta; virejuh—táo bem e belamente 
feito; chadah—pétalas e folhas; yatha—assim como; ambhoruha— 
de uma flor de lótus; karnikayah—do verticilo. 
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TRADUÇÃO 
Como o verticilo de uma flor de lótus cercado por suas pétálas e 
folhas, Krsna, sentado no centro, ficou circundado por fileiras de 
amigos, todos os quais pareciam muito belos. Cada um deles tentava 
dirigir seu olhar a Krsna, na esperança de que Krsna olhasse para 
ele. Dessa maneira, todos comeram seu almoço na floresta. 


SIGNIFICADO 

Ao devoto puro, Krsna sempre é visível, como afirma o Brahma- 
samhita (santah sadaiva hrdayesu vilokayanti) e o próprio Krsna 
indica no Bhagavad-gitã (sarvatah pani-pádam tat sarvato 'ksisiro- 
mukham). Se acumulando atividades piedosas (krta-punya-puñjah), 
alguém se eleva à plataforma de serviço devocional puro, Krsna 
sempre é visível no âmago de seu coração. Aquele que alcançou esta 
perfeição é belíssimo em sua bem-aventurança; transcendental. O 
atual movimento da consciência de;Krsna procura manter: Krsna 
no centro, pois com isto todas as atividades automaticamente tornar- 
se-ão belas e bem-aventuradas. 


VERSO 9 


qa: AA ee: mê! | 


RARA TE: GARA 6 M 


Kecit puspair dalaih kecit 
pallavair ankuraih phalaih 

sigbhis tvagbhir drsadbhis ca 
bubhujuh krta-bhajanüh 


kecit—alguém; puspaih— pelas flores; dalaih-—-por belas folhas 
de flores; kecit—alguém; pallavaih—na superficie de montes de folhas; 
añkuraih—sobre brotos de flores; phalaih—e alguns: sobre frutas; 
Sigbhih—alguns no próprio cesto ou invólucro; tvagbhih—pela casca 
de árvores; drsadbhih—sobre rochas; ca—e; bubhujuh—desfrutaram; 
krta-bhajanah—como se tivessem feito seus pratos para comer. 


TRADUÇÃO 
Entre os vaqueirinhos, alguns puseram seu ne sobre flores, 
alguns, sobre folhas, frutas ou montes de folhas, alguns, nos próprios 
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cestos, alguns, na casca de árvores e'outros, sobre rochas. Eis o que 
as crianças imaginavam serem seus pratos enquanto comiam seu al- 
moço. y 


VERSO 10 
ai ii abra: aadete a | 
W E RRT: Nol 


sarve mitho darsayantah 
sva-sva-bhojya-rucim prthak 

hasanto hüsayantas cà- 
bhyavajahruh sahesvarah 


sarve—todos os vaqueirinhos; mithah—uns aos outros; darsayan- 
tah——mostrando; sva-sva-bhojya-rucim prthak—diferentes variedades 
de alimentos trazidos de casa, com seus diversos e diferentes sabo- 
res; hasantah—após saborearem, todos riam; hasayantah ca—e fa- 
zendo os outros rirem; abhyavajahruh—desfrutavam do almoço; 
saha-isvarâh—juntamente com Krsna. 


TRADUÇÃO 
Todos os vaqueirinhos desfrutaram de seu almoço com Krsna, 
mostrando uns aos outros os diferentes sabores das diferentes varie- 
dades de preparações que haviam trazido de casa. Saboreando as 
preparações uns dos outros, eles começaram a rir e a provocar risos 
mútuos. 


n SIGNIFICADO 

As vezes, um amigo dizia: “Krsna, vé como minha comida está 
gostosa”, e Krsna comia“um pouco e ria. Igualmente, Balarâma, 
Sudáma e outros amigos saboreavam o alimento uns dos outros e 
riam. Dessa maneira, os amigos mui alegremente começaram a comer 
suas: respectivas preparações trazidas de casa. 


VERSO 11 
fg doi sore: sda q mê 
TR OM AS AAA | 


Verso 11] Brahmã rouba os meninos e os bezerros 


Amada e: 
A PA NARA: 112 


bibhrad venum jathara-patayoh srnga-vetre ca kakse 
vàme pànau masrna-kavalam tat-phalàny angulisu. 

tisthan madhye sva-parisuhrdo hasayan narmabhihsvaih 
svarge loke misati bubhuje yajria-bhug bala-kelih 


bibhrat. venum—mantendo a flauta; jathara-patayoh--entre a 
roupa apertada e o abdômen; srriga-vetre—tanto a corneta de chifre 
quanto o bastão para conduzir vacas; ca—também; kakse—na cintu- 
ra; vame—do lado esquerdo; pânau—segurando; masrna-kavalam— 
alimento delicioso, preparado com arroz e coalhada especial; tat- 
phalâni—pedaços adequados de frutas, tais como. bael; angulisu— 
entre os dedos; tisthan— permanecendo dessa maneira; madhye—no 
meio; sva-pari-suhrdah— Seus próprios associados pessoais; hasayan— 
fazendo-os rir; narmabhih-—com palavras engraçadas; svaih—Suas 
próprias; svarge loke misati—enquanto: os habitantes dos planetas 
celestiais, Svargaloka, observavam esta cena maravilhosa; bubhuje— 
Krsna desfrutava; yajña-bhuk bala-kelih—embora Ele aceite ofereci- 
mento em yajfia, por causa dos passatempos infantis, Ele mui ale- 
gremente comia com Seus amigos vaqueirinhos. 


TRADUÇÃO 

Krsna é yajña-bhuk — isto é, Ele come somente oferendas de 
yajña —, porém, para manifestar Seus passatempos infantis, agora 
Ele sentava-Se tendo a Seu lado direito Sua flauta apertada á cintura 
por Sua roupa, à Sua esquerda Sua corneta de chifre e 0 bastão para 
conduzir vacas. Segurando em Sua mão uma deliciosa preparação 
de iogurte e arroz, com pedaços de frutas entre Seus dedos, Ele sen- 
tava-Se como o verticilo de uma flor de lótus, olhando para-todos 
os Seus amigos, brincando pessoalmente com eles e fazendo-os rir 
jubilosamente enquanto Ele comia. Naquele momento, os cidadãos 
do céu, maravilhados de que a Personalidade de Deus só come em 
yajña, observavam que agora Ele estava comendo com Seus amigos 
na floresta. 
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SIGNIFICADO 

Quando Krsna comia com Seus amigos vaqueirinhos, houve uma 
abelha que apareceu ali para participar da refeição. Assim, Krsna 
brincou: “Por que vieste perturbar Meu amigo brahmana Madhu- 
maigala? Queres matar um bráhmana. Isto não é bom.” “Todos 
os meninos riam e desfrutavam, falando essas palavras jocosas en- 
quanto comiam, Por isso, os habitantes dos planetas superiores fica- 
ram espantados de como a Suprema! Personalidade de:Deus, que 
come apenas quando oferecem vajfia, agora, na companhia de Seus 
amigos na floresta, estava comendo como uma criança comum: 


VERSO 12 
x 


am RR AAA | 
ara AR 1221 


bharataivam vatsa-pesu 
bhuñjanesv acyutatmasu 

vatsás tv antar-vane dürarn 
vivisus trna-lobhitah 


bhàrata—ó. Maharaja: Pariksit; evam-—dessa maneira (enquanto 
comiam seu almoco); vatsa-pesu—juntamente com todos os meninos 
que apascentavam os bezerros; bhurijânesu—ocupados em comer 
seu alimento; acyuta-atmasu—todos eles sendo muito queridos e 
preferidos por Acyuta, Krsna; vatsah—os bezerros; tu—contudo; 
antah-vane—na densa floresta; diiram—muito longe; vivisuh—entra- 
ramy'trna-lobhitah-—sentindo-se atraídos à grama verde. 


n TRADUÇÃO 

O Maharaja Pariksit, enquanto os vaqueirinhos, que no âmago 
de seus corações só conheciam Krsna, estavam ocupados em comer 
seu almoço na floresta, 'os bezerros atraídos à grama verde, afasta- 
ram-se muito, embrenhando-se na floresta. 


VERSO 13 


AAA pasa Han | 
PaRa RRA qa 112211 


Verso 13] Brahma rouba 0s meninos e os bezerros 


tan drstva bhaya-santrastan 
üce krsno “sya bhi-bhavam 

mitrany asan má viramate- 
hãnesye vatsakân aham 


tân—que aqueles bezerros estavam indo embora; drstvi—vendo; 
bhaya-santrastân—aos vaqueirinhos, que estavam perturbados, com 
medo de que, dentro da densa floresta, os bezerros pudessem ser 
atacados por animais ferozes; ace—Krsna disse; krsnah asya bhi- 
bhayam—Krsna, que é Ele próprio o elemento temido por todas as 
classes de medo (quando Krsna está presente, não há temor); mitrā- 
ni—Meus queridos amigos; asat—de comer; má viramata—náo parem; 
iha—a este lugar, a este local; anesye-=trarei de volta; vatsakan—os 
bezerros; aham—Eu. 


TRADUÇÃO 

Ao ver que Seus amigos vaqueirinhos estavam assustados, Krsna, 
o temível controlador até mesmo do próprio medo, disse, só para 
aliviá-los do temor: “Meus queridos amigos, não parem de comer. 
Trarei os bezerros de volta a este lugar, indo procurá-los pessoal- 
mente.” 

SIGNIFICADO 

O devoto que tem a amizade de Krsna não pode sentir medo algum. 
Krsna, O controlador supremo, é inclusive-o controlador da morte, 
que neste mundo material é tida como o temor último. Bhayam dvi- 
tiyübhinivesatah syat (Bhag. 11.2.37). Esse temor surge devido à 
falta de consciéncia de Krsna; caso contrário, nào pode haver temor 
algum. Para alguém que se refugiou nos pés de lótus de Krsna, este 
mundo material permeado de temor praticamente nào oferece nenhum 
perigo: 


bhavâmbudhir vatsa-padam param padam 
padam padam yad vipadàm na tesâm 


Bhavambudhih, o oceano material de temor, torna-se muito fácil 
de se atravessar com a misericórdia do controlador supremo. Este 
mundo material, no qual existe temor e perigo a cada passo (padar 
padam yad vipadam), não se destina àqueles que se refugiaram nos 
pés de lótus de Krsna. Tais pessoas estáo libertas deste mundo temeroso. 
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samasritã ye pada-pallava-plavam 
mahat-padarh punya-yaso muráreh 
bhavümbudhir vatsa-padam param padarn 
padam padam yad vipadàm na tesàm 
(Bhag. 10.14.58) 


Todos, portanto, devem refugiar-se na Pessoa Suprema, que é a 
fonte do destemor, e então sentir-se seguros. 


VERSO 14 


Fala eae tara | 
fares rar pe: enfant sei olt 


ity uktvadri-dart-kuñja- 
gahvaresy ütma-vatsakàn 

vicinvan bhagavàn krsnah 
sapüni-kavalo yayau 


iti uktva—dizendo isto (**Deixem-Me trazer seus bezerros pessoal- 
mente"); adri-dari-kurija-gahvaresu—em toda parte nas montanhas, 
nas cavernas de montanhas, nas moitas e passagens estreitas; atma- 
vatsakân—os bezerros pertencentes aos Seus amigos pessoais; vicin- 
van—procurando; bhagavün—a Suprema Personalidade de Deus; 
krsnah—Senhor Krsna; sa-pâni-kavalah—carregando Seu iogurtee 
arroz em Sua mão; yayau—partiu. 


TRADUÇÃO 
“Deixem-Me ir procurar os bezerros”, disse Krsna. “Não inter: 
rompam sua diversão.” Então, carregando Seu iogurte e arroz em 
Sua mão, a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, imediatamente 
saiu em buscados bezerros de Seus amigos. Para satisfazer Seus 
amigos, Ele começou a procurar em todas as montanhas, cavernas 
de montanhas, moitas e passagens estreitas. 


SIGNIFICADO 
Os Vedas (Svetasvatara Up. 6.8) afirmam que a Suprema Perso- 
nalidade de Deus:nada tem a fazer pessoalmente (na tasya karyam 
karanam ca vidyate) porque Ele faz tudo através de Suas energias 
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e potências (parasya Saktir vividhaiva $riyate). Entretanto, vemos 
aqui que Ele mesmo Se incumbiu de procurar os bezerros de Seus 
amigos. Esta era a imotivada misericórdia de Krsna. Mayadhyakse- 
na prakrtih süyate sa-carücaram: todas as atividades do mundo in- 
teiro e de toda a manifestação cósmica funcionam sob Sua direção, 
através de Suas diferentes energias. Mesmo assim, quando é preciso 
cuidar de Seus amigos, Ele encarrega-Se disso pessoalmente: Krsna 
assegurou a Seus amigos: “Não fiquem com medo. Estou indo pes- 
soalmente buscar seus bezerros.” Esta era a imotivada misericórdia 
de Krsna. 


VERSO 15 


area era 
ARA A A 1 
iama GER Asa a: Ya 
AO AA: E RL UN 


ambhojanma-janis tad-antara-gato mayarbhakasyesitur 
drasturin mañju mahitvam anyad api tad-vatsan ito vatsapün 
nitvanyatra kurudvahantaradadhat khe *vasthito yah pura 
drstvaghasura-moksanam prabhavatah praptah parara vismayam 


ambhojanma-janih-—o Senhor Brahma, que nasceu de uma-flor 
de lótus; tat-antara-gatah—agora ficou emaranhado nos afazeres 
de Krsna, que desfrutava de um almoço com Seus vaqueirinhos; 
maya-arbhakasya—dos meninos feitos pela maya de Krsna; ¡Situh— 
do controlador supremo; drastum-—só para ver; mañju—muito agra- 
dáveis; mahitvam anyat api—também outras glórias do Senhor; tat- 
vatsün-—seus bezerros; itah—diferente daquele lugar onde eles estavam; 
vatsa-pân-—e os vaqueirinhos que cuidavam dos bezerros; nitva-— 
levando-os; anyatra—para outro lugar; kuradvaha—6: Maháraja 
Pariksit; antaradadhat—manteve escondidos e invisíveis por algum 
tempo; khe avasthitah yah—essa pessoa Brahma, que residia no siste- 
ma planetário superior no céu; pura—outrora; drstva—estava obser- 
vando; aghasura-moksanam—o maravilhoso exterminio de Aghásura 
e sua libertação da tribulação material; prabhavatah—da onipotente 
Pessoa Suprema; prüptah param vismayam-—ficara deveras atónito. 
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TRADUÇÃO. 

Ó Mabaraja Pariksit, Brahma, que reside no sistema planetário 
superior no céu, observara o poderosíssimo Krsna executar as ativi- 
dades que consistiram em matar e libertar Aghásura, e ele ficou es- 
pantado. Agora, esse mesmo Brahmã queria mostrar um pouco de 
seu próprio, poder e ver o poder de Krsna, que estava ocupado em 
Seus passatempos infantis, como se estivesse brincando com vaquei- 
rinhos'comuns. Portanto, na ausência de Krsna, Brahmã levou todos 
os meninos e bezerros para outro lugar. Com isto, ele entrou numa 
enrascada, pois no futuro bem próximo, ele veria quão poderoso 
Krsna era. 


SIGNIFICADO 

Quando Aghásura: estava sendo morto por: Krsna, que Se fazia 
acompanhar de Seus associados, Brahma ficou atônito, mas quando 
viu que Krsna estava desfrutando muito de Seus passatempos, do 
almoço, ele ficou ainda mais admirado e quis testar se Krsna real- 
mente estava ali. Com isto, 'ele ficou enredado na' maya de Krsna. 
Afinal de contas, Brahma teve nascimento material. Como se men- 
ciona aqui, ambhojanma-janih: ele nasceu. de ambhoja, uma flor 
de lótus, Não importa que ele tenha nascido de um lótus; e não, de 
algum homem, animal ou pai, material. Um lótus também é mate- 
rial, e qualquer um que nasce através da energia material deve sujei- 
tar-se às quatro deficiências materiais: bhrama (a tendência a cometer 
erros); pramada (a tendência a iludir-se); vipralipsã (a tendência a 
enganar); e karanapatava (sentidos imperfeitos). Assim, Brahmã 
também enredou-se. 

Brahmá, com, sua maya, queria testar se Krsna realmente esta- 
va ali presente, Esses vaqueirinhos eram meras expansões do eu 
pessoal de Krsna (ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhih). Mais tarde, 
Krsna mostraria a. Brahmá como Ele expande-Se em tudo sob a 
forma de. Seu prazer pessoal, ananda-cinmaya-rasa. Hladiní Saktir 
asmát: Krsna tem uma potência transcendental chamada Alâdini 
Sakti, Ele não desfruta de nada que seja produzido pela energia ma- 
terial. Brahma, portanto, veria o Senhor Krsna expandir Sua energia. 

Brahmá queria levar os associados de Krsna, mas, ao contrário, 
levou alguns outros meninos e bezerros. Ravana queria levar Sita, 
mas isto foi impossível, e:ao contrário, ele levou uma Sitã maya. 
Igualmente, Brahma levou mayarbhakah: meninos: manifestados 
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pela maya de Krsna. Brahma pôde mostrar alguma extraordinária 
opuléncia aos mayarbhakah; mas náo póde mostrar nenhuma potén- 
cia extraordinária aos associados de Krsna. Isto ele veria num futuro 
muito próximo. Mayarbhakasya isituh. Esta confusáo, esta maya, 
foi causada pelo controlador supremo, prabhavatah — a onipotente 
Pessoa Suprema, Krsna —, e veremos O: resultado. Qualquer pessoa 
nascida materialmente está sujeita a confusão. Este passatempo, 
portanto, chama-se brahma-vimohana-lilã, o passatempo em que 
Brahmã ficou confuso. Mohitam nâbhijânâti mam ebhyah param 
avyayam (Bg. 7.13). As pessoas que aceitam nascimento material 
não podem entender Krsna na integra. Nem mesmo os semideuses 
podem entendé-lO (muhyanti yat sürayah). Tene brahma hrda à ya 
adi-kavaye (Bhag. 1.1.1). Todos, desde Brahmá e descendo até o 
pequeno inseto, devem procurar aprender com Krsna. 


VERSO 16 


ad aca SAS 9 AA 
sata aÀ g AREA aaa: NRI 


tato vatsán adrstvaitya 
puline “pi ca vatsapãn 

ubhãv api vane krsno 
vicikaya samantatah 


tatah—em seguida; vatsân—os bezerros; adrstva—náo vendo ali, 
dentro da floresta; etya—após; puline:api—á margem do Yamuna; 
ca—também; vatsapan—náo póde ver os vaqueirinhos; ubhau api= 
ambos (os bezerros e os vaqueirinhos); vane—dentro da floresta; 
krsnah—Senhor Krsna; vicikaya—náo se cansou de procurar; sa- 
mantatah—aqui e ali. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, ao perceber que não conseguia encontrar os bezerros, 
Krsna retornou à margem do rio, onde também já não via os vaquei- 
rinhos. Assim, Ele tratou de descobrir onde estavam os bezerros e 
os meninos, como se não pudesse entender o que acontecera. 
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SIGNIFICADO 
Krsna póde entender imediatamente que Brahma levara tanto os 
bezerros quanto os meninos, mas como uma criança inocente, Ele 
procurava em um e outro lugar para que Brahmã não pudesse enten- 
der a máya de Krsna. Tudo isso foi uma encenação dramática. 
Um ator sabe de tudo, mas ainda assim ele atua no palco de tal 
maneira que os outros não o entendam. 


VERSO 17 


wreregredfifist acm ota Praia d 
al RÁ GU eme € lol 


kvãpy adrstvântar-vipine 
vatsán palams ca visva-vit 

sarvam vidhi-krtam krsnah 
sahasâvajagama ha 


kva api—em parte alguma; adrstvi—não vendo absolutamente; 
antah-vipine—dentro da floresta; vatsan—os bezerros; palân ca—e 
seus protetores, os vaqueirinhos; visva-vit—Krsna, que sabe de tudo 
O que acontece em toda a manifestagáo cósmica; sarvam—tudo; 
vidhi-krtam—foi executado por Brahma; krsnah—Senhor Krsna; 
sahasd—imediatamente; avajagáma ha—póde entender. 


TRADUÇÃO 
Ao ver-Se incapaz de encontrar os bezerros e seus protetores, os 
vaqueirinhos, em parte alguma da floresta, Krsna subitamente pôde 
entender que isto era obra do Senhor Brahma. 


SIGNIFICADO 

Embora Krsna seja visva-vit, o conhecedor de tudo o que aconte- 
ce em toda a manifestação cósmica, como uma criança inocente, 
Ele deu a entender que ignorava as ações de Brahmã, embora pu- 
desse perceber imediatamente que aquilo era obra de Brahma. Este 
passatempo chama-se brahma-vimohana, a confusão de Brahmã. 
Brahmã já estava confuso com as atividades que Krsna executara 
como uma criança inocente, e agora sua confusão aumentaria. 
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VERSO 18 


E | 
seia è Aapa NC 


tatah krsno mudam kartu 
tan-mütrnam ca kasya ca 

ubhayayitam atmanam 
cakre visva-krd i$varah 


tatah—depois disso; krsnah-—a Suprema: Personalidade de Deus; 
mudam-—prazer; kartum-—para: criar; tat-mãtinam ca-—das mães 
dos vaqueirinhos e bezerros; kasya ca—e (o prazer) de Brahma; 
ubhayayitam—expansáo, como bezerros e vaqueirinhos; atmanam-— 
Ele próprio; cakre—fez; visva-krt iSvarah—náo Lhe foi difícil, pois 
Ele é o criador de toda a manifestagáo cósmica. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, simplesmente para dar prazer a Brahmã e às mães 
dos bezerros e dos vaqueirinhos, Krsna, o criador de toda a mani- 
festação cósmica, expandiu-Se sob a forma de bezerros e meninos. 


SIGNIFICADO 

Embora já estivesse enredado em confusão, Brahma quis mostrar 
seu poder aos vaqueirinhos; porém, depois que ele levou os meninos 
e.seus bezerros e regressou à sua morada, Krsna criou mais espanto 
para Brahmã, e para as mães dos meninos, voltando a estabelecer 
os passatempos nos quais ele comia Seu almoço na floresta e repondo 
todos os bezerros e meninos, da mesma maneira como eles pareciam 
antes. De acordo.com os Vedas, ekam bahu.syam: a Personalidade 
de Deus pode tornar-Se muitos, muitos milhões e milhões de bezerros 
e vaqueirinhos, e isto aconteceu quando Ele quis confundir Brahma 
ainda mais. 


VERSO 19 
TAG ARRAES 
AAA ARA q ATA 
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ara aa ara 
ai Roi sga: aiae nit 10 2,01 


yävad vatsapa-vatsakālpaka-vapur yāvat karânghry-âdikam 
yavad yasti-visana-venu-dala-Sig yavad vibhisambaram 

yàvac chila-gunübhidhükrti-vayo yavad viharadikam 
sarvam visnumayam giro 'nga-vad ajahsarva-svaripo babhau 


yàvat vatsapa—exatamente como os vaqueirinhos; vatsaka-alpaka- 
vapuh—e exatamente como os delicados corpos dos bezerros; yavar 
kara-arighri-àdikam—a mesmíssima medida das variedades específi- 
cas de Suas máos e pernas; yávat yasti-visana-venu-dala-sik—n&o 
apenascomo seus corpos, mas exatamente como suas cornetas, flautas, 
bastões, lancheiras e assim por diante; yavat vibhüsá-ambaram-—exa- 
tamente como seus adornos e vestes em todas as suas mínimas singu- 
laridades; yávat sila-guna-abhidha-akrti-vayah—seu preciso caráter, 
hábitos, aspectos, atributos 'e tragos corpóreos explícitos; yávat vi- 
háâra-adikam--exatamente de acordo com seus gostos ou preferén- 
cias; sarvam-=tudo em pormenores; visnu-mayam-—expansões de 
Vasudeva, Visnu; girah anga-var—vozes exatamente como as suas; 
ajah—Krsna; sarva-svaripah babhau—criou tudo minuciosamente, 
como Ele mesmo, sem nenhuma alteração. 


TRADUÇÃO 

Através de Seu aspecto Vásudeva, Krsna simultaneamente expan- 
diu-Se no número exato de vaqueirinhos e bezerros ausentes, com 
seus mesmíssimos tracos físicos, seus tipos específicos de mãos, pernas 
e outros membros, seus bastões, cornetas e flautas, suas lancheiras, 
seus tipos específicos de roupas e adornos postos de várias maneiras, 
seus nomes, idades e formas, e suas atividades e características espe- 
ciais. Expandindo-Se dessa maneira, o belo Krsna provou a afirma- 
ção samagra-jagad visnumayam: “O Senhor Visnu é onipenetrante.” 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Brahma-samhità (5.33): 


advaitam acyutam anàdim ananta-rüpam 
adyam purana-purusam nava-yauvanam ca 
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Krsna, para brahma; a Suprema Personalidade de Deus, é adyam, 
o-começo de tudo; Ele é adi-purusam, a. pessoa original sempre vi- 
cosa. Ele pode expandir-Se em mais formas do'que se possa imagi- 
nar, no entanto, Ele não perde Sua original forma de Krsna; logo, 
Ele se chama Acyuta. Esta é a Suprema Personalidade de Deus. 
Sarvarn visnumayari jagat.-Sarvarn khalv idam brahma. Com isto, 
Krsna provou que é tudo, que: pode transformar-Se em tudo, mas 
que nào obstante é pessoalmente diferente de tudo (mat-sthàni sarva- 
bhútáni na caham tesv avasthitah). Este é Krsna, que é compreendido 
através da filosofia acintya-bhedabheda-tattva. Púrnasya púrnam 
adaya púrnam evavasisyate: Krsna sempre é completo, e embora 
possa criar milhões de Universos, todos eles plenos de todas as opu- 
lências, Ele permanece tão opulento como sempre, sem qualquer mu- 
dança (advaitam). Diferentes acâryas vaisnavas explicam isto através 
de filosofias tais como visuddhadvaita, visistadvaita e dvaitadvaita. 
Portanto, é com os acâryas que todos devem procurar aprender sobre 
Krsna. Acãryavân puruso veda: aquele que segue o caminho: dos 
acaryas conhece os fatos como eles são. Semelhante pessoa pode co- 
nhecer Krsna como Ele é, pelo menos até certo ponto, e logo que 
entende Krsna (janma karma ca me divyam evarh yo; vetti tattva- 
tah), ela se liberta-do cativeiro material (tyaktvã deham punar janma 
naiti mām eti so 'rjuna). 


psa lA 


svayam ātmātma-govatsān 
prativâryâtma-vatsapaih 

kridann átma=viharais ca 
sarvátma pravisad vrajam 


svayam ütmü—Krsna, que é pessoalmente a Alma Suprema, a Su- 
peralma; átma-go-vatsan—agora expandido em bezerros que também 
eram Ele próprio; prativârya atma-vatsapaih—novamente Ele próprio 
era representado como os vaqueirinhos controlando e comandando 
os bezerros; kridan—assim Ele próprio constituindo tudo nestes pas- 
satempos transcendentais; atma-vihãraih ca—Ele mesmo desfrutando 
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de Si mesmo de diferentes maneiras; sarva-âtmã—a Superalma, 
Krsna; pravisat—entrou; vrajam—em Vrajabhúmi, a terra de Mahã- 
rája Nanda e Yasoda. 


TRADUÇÃO 
Expandindo-Se agora de modo a aparecer tal qual todos os bezer- 
ros e vaqueirinhos, todos eles inalterados, e ao mesmo tempo apare- 
cer como seu líder, Krsna entrou em Vrajabhúmi, a terra de Seu 
pai, Nanda Mahárája, do mesmo modo como costumava fazer en- 
quanto desfrutava da companhia deles. 


SIGNIFICADO 
Krsna costumava permanecer na floresta e nos campos de pasta- 
gem, cuidando das vacas e bezerros com Seus associados, os vaquei- 
rinhos. Agora que o grupo original fora levado por Brahma, o próprio 
Krsna assumiu as formas de cada membro do grupo, sem o conhe- 
cimento de ninguém, nem mesmo o conhecimento de Baladeva, e 
continuou' o programa habitual. Ele ordenava a Seus amigos que 
fizessem isso e aquilo, e Ele controlava os bezerros e ia à floresta 
procurá-los quando eles se afastavam, atraídos à grama nova, mas 
esses bezerros e meninos eram' Ele próprio. Esta era a potência in- 
concebível de Krsna. Como Srila Jiva Gosvami explica: radha krsna- 
pranaya-vikrtir hladint saktir asmát. Radhã e Krsna são os mesmos. 
Krsna, expandindo Sua potência de prazer, torna-Se Radharâni. 
Krsna expandiu a mesma potência de prazer (ânanda-cinmaya-rasa) 
quando Ele próprio transformou-Se em todos os bezerros e meni- 
nos e desfrutou de bem-aventurança transcendental em Vrajabhúmi. 
Isto foi feito pela potência yogamayã e era inconcebível a pessoas 

que viviam sob a potência de mahâmaya. 


VERSO 21 


TIGRE tam fre a: | 
TRAMA iaraa AETA NRU 


tat-tad-vatsan prthan nitvà 
tat-tad-gosthe nivesya sah 

tat-tad-ütmübhavad rajarns 
tat-tat-sadma pravistavan 
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tat-tat-vatsân—os bezerros, que pertenciam a diferentes vacas; 
prthak--separadamente; nitva-=trazendo; tat-tat-gosthe—em seus 
respectivos estábulos; nivesya—entrando; sah—Krsna; fat-tat-atma— 
como originalmente, diferentes almas individuais; abhavat—Ele ex- 
pandiu-Se daquela maneira; rajan—ó rei Pariksit; tat-tat-sadma—em 
suas respectivas casas; pravistavan—entrou (Krsna assim entrou 
em toda parte). 


TRADUÇÃO 
Ó Maharaja Pariksit, Krsna, que assumira a forma de diferentes 
bezerros e também de diferentes vaqueirinhos, entrou em diferentes 
estábulos como os bezerros e então em diferentes lares como diferen- 
tes meninos. 


SIGNIFICADO 
Krsna tinha muitos e muitos amigos, entre'os quais Sridâmã, Su- 
dàmà e Subala eram proeminentes. Assim, o próprio Krsna tornou- 
Se Sridama, Sudáma e Subala e entrou em suas respectivas casas 
com seus respectivos bezerros. 


VERSO 22 
amo Ager 
sera zifit: a FR 1 
AAA 
FAA GAARA IR UI 


tan-mátaro venu-rava-tvarotthita 
utthapya dorbhih parirabhya nirbharam 

sneha-snuta-stanya-payah-sudhàsavarn 
matvà parari brahma sutàn apayayan 


tat-mütarah—as máes dos respectivos vaqueirinhos; venurava— 
devido aos sons que os vaqueirinhos produziam nas flautas e corne- 
tas; tvara—imediatamente; utthitah—despertaram de seus respec- 
tivos deveres domésticos; utthapya—imediatamente ergueram seus 
respectivos filhos; dorbhih—com: seus: dois braços; parirabhya— 
abracando; nirbharam—sem sentirem peso algum; sneha-snuta—que 
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fluía devido, ao: amor intenso; stanya-payah—o leite de seus seios; 
sudha-asavam—com o mesmissimo gosto de uma bebida nectárea; 
matvà—aceitando. o leite como tal; param—o Supremo; brahma— 
Krsna; sutàn apàyayan—comecaram a alimentar seus respectivos 
filhos. 


TRADUÇÃO 
As mães dos meninos, ao ouvirem os sons das flautas e cornetas 
que eram tocadas pelos seus filhos, imediatamente deixaram suas 
tarefas domésticas, colocaram seus meninos no colo, abracaram-nos 
com ambos os braços e começaram a alimentá-los com o leite de 
seus seios, que fluía devido ao amor extremo, especificamente por 
Krsna. Na verdade, Krsna é tudo, mas naquele momento, expressando 
amor e afeigáo extremos, elas sentiam prazer especial em alimentar 
Krsna, o Parabrahman, e Krsna bebia o leite de Suas respectivas 

mães como se fosse uma bebida nectárea. 


SIGNIFICADO 

Embora soubessem que Krsna era o filho de mãe Yasoda, mesmo 
assim, as gopis mais velhas desejavam: “Se Krsna Se tornasse meu 
filho, eu também cuidaria dEle como mãe Yasoda.”” Essa era sua 
ambição íntima. Agora, para satisfazê-las, Krsna pessoalmente as- 
sumiu o papel de seus filhos e concretizou-lhes o desejo. Elas inten- 
sificaram seu amor especial por Krsna, abraçando-O e alimentando-O, 
e ao saborear o leite de seus seios, Krsna- parecia tomar uma bebida 
nectárea. Enquanto deixava Brahmã imerso nessa confusão, Ele des- 
frutava do prazer transcendental especial que Yogamãyã produziu 
entre todas as mães e Ele próprio. 


VERSO 23 

A ra 
Effa fit: i 

Aa AÑ: eta 
ari ai AMA mar IR 


tato nrponmardana-majja-lepanã- 
lankara-raksa-tilakasanadibhih 
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samlálitah svacaritaih praharsayan 
sayam gato yama-yamena mádhavah 


tatah—em seguida; nrpa—ó rei (Maharaja Pariksit); unmardana— 
massageando-os com óleo; majja—banhando; lepana—untando 
0 corpo com óleo e polpa de sándalo; alanküra—decorando com 
adornos; raksü—cantando mantras: protetores; - tilaka-—decorando 
o corpo com marcas de tilaka em doze lugares; asana-adibhih—e 
alimentando-os suntuosamente; sarlalitah—recebendo essa atenção 
que suas mães lhes davam; sva-ãcaritaih-—com seu comportamento 
característico; praharsayan—fazendo as mães sentirem-se muito sa- 
tisfeitas; sayam-—noitinha; gatah—chegava; yama-yamena—à medida. 
que o tempo de cada atividade passava; madhavah—Senhor Krsna. 


TRADUÇÃO 

Em seguida, ó Maháraja Pariksit, como se requer de acordo com 
o ciclo programado de Seus passatempos, Krsna retornava à noiti- 
nha, entrava na casa de cada um dos vaqueirinhos, e ocupava-Se 
exatamente como os antigos meninos, vivificando então suas mães 
com prazer transcendental, As mães cuidavam dos meninos, massa- 
geando-os com óleo, banhando-os, untando seus corpos com polpa 
de sândalo, decorando-os com adornos, cantando mantras proteto- 
res, decorando seus corpos com tilaka e alimentando-os. Dessa ma- 
neira, as mães serviam a Krsna pessoalmente. 


VERSO 24 


TERA TEM deni 
arenito figa | 

TERRA ERRA TERA 
aa a TA: RBI 


gavas tato gostham upetya satvaram 
hunkara-ghosaih parihüta-sangatan 
svakün svakün vatsatarün apàyayan 
muhur lihantyah sravad audhasam payah 
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gavah—os bezerros; tatah—em seguida; á i 
upetya—chegando; satvaram—bem tM: 
emitindo mugidos jubilosos; parihüta-sangatàn—para chamar 

vacas; svakan svakan—seguindo suas respectivas máes; E 
os respectivos bezerros; apayayan-—alimentando-os; mulsih-tepetidas 
vezes; lihantyah—lambendo os bezerros; sravat audhasam ih 

leite abundante que fluía de seus úberes. ane 


TRADUÇÃO 
i Em seguida, todas as vacas entravam em seus diferentes estábu- 
'os e começavam a mugir bem alto, chamando seus respectivos be- 
zerros. Quando os bezerros chegavam, as mães começavam a lamber 


repetidas vezes os corpos dos bezerr: Isameni 
com o leite que fluía de seus ume. € E 


ao SIGNIFICADO 
odas essas atividades em que os bezerros recebia) 
à m a 
de suas respectivas mães, foram executadas pelo próprio Krona. = 


VERSO 25 
A fa ña A 1 
E AT 


80-gopinüm mütrtàsminn 
asit snehardhikàrh vinà 

purovad àsv api hares 
tokatã mãyayã vinã 


UD ho quanto para as gopis, as vaquei- 

as ma $ 1 materna; asmin—por Krsna; àsit- 

"ok H rsna; PD 

CRGA. havia; sneha—de afeição; rdhikam-— qualquer aumento; 
cu purah-vat —como antes; asu—havia entre as vacas e as 

8opis; api—embora; hareh—de Krsna; tokatà—Krsna é meu filho; 

mayaya vina—sem maya. ve sh 


ani co TRADUCAO 
eriormente, desde o começo, as gopis tinham afei: 
io ti 
por Krsna. Na verdade, a afeicáo que elas sentiam por UE. 
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inclusive sua afeição pelos seus próprios filhos. Ao manifestarem 
sua afeição, elas portanto faziam distinção entre Krsna e seus filhos, 
mas agora essa distinção desaparecera. 


SIGNIFICADO 

A diferença que alguém faz entre seu próprio filho e o filho de 
outrem não é antinatural. Muitas mulheres idosas têm afeição ma- 
terna pelos filhos alheios. Entretanto, elas fazem distinção entre 
aqueles outros filhos e seus próprios. Mas agora, as gopis mais velhas 
não podiam distinguir entre seus próprios filhos e Krsna, pois, uma 
vez que seus próprios filhos haviam sido levados por Brahma, Krsna 
expandira-Se como seus filhos. Logo, a afeição extra que elas tinham 
por seus filhos, que agora eram o próprio Krsna, devia-se à confusão 
parecida com a de Brahmá. Anteriormente, as mães de Sridáma, 
Sudamã, Subala e outros amigos de Krsna não tinham a mesma 
afeição pelos filhos de suas amigas, mas agora as gopis tratavam 
todos os meninos por seus próprios. Sukadeva Gosvami, portanto, 
queria explicar este aumento de afeto em função  da' confusão que 
Krsna causou a'Brahmã, às gopis, às vacas e a todos os demais: 


VERSO 26 
ARE SATA, SEGA REM | 
fa Tr A a IRA 


vrajaukasam sva-tokesu 
sneha-vally âbdam anvaham 

sanair nihsima vavrdhe 

yathà krsne tv apürvavat 


vraja-okasam—de todos'os habitantes de Vraja, Vrndavana; sva- 
tokesu—por seus próprios filhos; sneha-vallt-=a trepadeira da afeição; 
a-abdam—por um ano; anu-aham—todos os dias; Sanaih-aos poucos; 
nihsima-—sem limite; vavrdhe—aumentava; yatha krsne—exatamente 
aceitandó Krsna como seu filho; tu—na verdade; apürva-vat—como 
nào havia sido antes. 
TRADUCAO 

Embora os habitantes de Vrajabhümi, os vaqueiros e vaqueiras, 

anteriormente tivessem mais afeição por Krsna do que pelos seus 
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próprios filhos, agora, por um ano, a sua afeição pelos seus próprios 
filhos aumentava continuamente, pois Krsna agora Se tornara seus 
filhos. Não havia limite para o -aumento de sua afeição pelos seus 
filhos, que agora eram Krsna. Todos os dias, eles encontravam nova 
inspiração para amar a seus filhos tanto quanto amavam a Krsna. 


VERSO 27 


ARA. AAA A: | 
Tp qem ad AE TA IRON 


ittham atmatmanatmanam 
vatsa-pála-misena sah 

pálayan vatsapo varsarn 
cikride vana-gosthayoh 


ittham—dessa- maneira; àtmà—a: Alma: Suprema, Krsna; àtma- 
na—por Ele próprio; atmânam-—Ele próprio novamente; vatsa-pala- 
misena—com as' formas dos: vaqueirinhos e bezerros; sah-—Krsna 
em pessoa; pâlayan—mantendo; vatsa-pah—apascentando os bezer- 
ros; varsam—continuamente por umano; cikride—desfrutou dos 
passatempos; vana-gosthayoh—tanto em Vrndávana quanto na flo- 
resta. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, o Senhor Sri Krsna, tendo Ele próprio Se trans- 
formado nos vaqueirinhos e grupos de bezerros, mantinha a Si mesmo 
por Si mesmo. Assim, porum ano Ele deu continuidade a Seus pas- 
satempos tanto em Vrndávana quanto na floresta. 


SIGNIFICADO 

Tudo eraKrsna, Os bezerros, os vaqueirinhos e o próprio mantene- 
dor deles, todos eram Krsna. Em outras palavras, Krsna expandiu-Se 
nas muitas variedades de bezerros e vaqueirinhos e Seus passatempos 
continuaram ininterruptos por um ano. Como afirma-o'Bhagavad- 
gitã, a expansão de Krsna está situada nos corações de todos como 
Superalma. Igualmente, ao invés de expandir-Se como Superalma, 
por um ano contínuo-Ele expandiu-Se como uma porção de: bezer- 
ros e vaqueirinhos. 
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VERSO 28 


TT AR ENT, NAT PRÉ d 
quam frame RAT: MRE 


ekadà càrayan vatsün 
sa-ràmo vanam àvisat 

parica-sásu tri-yümàsu 
hàyanapüranisv ajah 


ekadá—certo dia; cárayan vatsan—enquanto' cuidava: de todos 
os bezerros; sa-râmah-—juntamente com Balarama; vanam—na flo- 
resta; dvisat—entrou; parica-sásu-—cinco ou seis; tri-pamasu—noites; 
hüyana—um ano inteiro; apüranisu—nào tendo sido completado (fal- 
tando cinco ou seis dias para completar um ano); ajah—Senhor 
Sri Krsna. 


TRADUÇÃO 
Certo dia, faltando cinco ou seis noites para completar um ano, 
Krsna, apascentando os bezerros, entrou na floresta juntamente com 
Balarâma. 


SIGNIFICADO 
Até aquele momento, até mesmo: Balarâma estava cativado pela 
confusão que tomou conta de Brahmã. Nem mesmo Balarâma sabia 
que:todos os bezerros e vaqueirinhos eram expansões de Krsna ou 
que Ele próprio também era uma expansão de Krsna. Isto foi revelado 
a Balarâma apenas quando faltavam cinco ou seis dias para comple- 
tar um ano. 


VERSO 29 


am Aq TT AAA d 
AA AA IRS 


tato vidūrāc carato 
gãvo vatsãn upavrajam 
govardhanadri-Sirasi 
carantyo dadrsus trnam 
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fatah—em seguida; vidürat—de um lugar nào distante; caratah— 
enquanto pastavam; gdvah—todas as vacas; vatsán—e seus respecti- 
vos bezerros; upavrajam-—também pastando perto de Vrndavana; 
govardhana-adri-sirasi—no topo da Colina de Govardhana; caran- 
tyah—enquanto pastavam, tentaram encontrar; dadrsuh—viram; 
trnam—grama tenra, ali pertinho. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, enquanto pastavam sobre a Colina de Govardhana, 
as vacas olharam para baixo, tentando encontrar alguma grama verde 
e viram seus bezerros pastando perto de Yrndavana, não muito longe. 


VERSO 30 
TEMO Reais 


q $ 
fia, manta sera. 


stage ANO 


drstvàtha tat-sneha-vaso 'smrtàtmà 
sa go-vrajo 'tyatmapa-durga-márgah 
dvi-pàt kukud-griva udasya-puccho 
'gãd dhunkrtair àsru-payã javena 


drstvü—quando as; vacas viram seus bezerros lá-em baixo; atha— 
em seguida; (at-sneha- vasah-—devido ao intenso amor pelos bezerros; 
asmrta-âtmã--como se tivessem se esquecido delas mesmas; sah— 
aquele; go-vrajah—rebanho de vacas; ati-atma-pa-durga-margah— 
escapando de seus guardadores devido ao intenso amor pelos bezerros, 
embora o caminho fosse muito áspero e escabroso; dvi-pat—pares 
de pernas unidas; kakut-grivah—suas gibas movendo-se com seus 
pescoços; udasya-pucehah-=erguendo suas cabeças e caudas; agar— 
vinha; Aunkrtaih--mugindo bem alto; asru-payah—com leite fluindo 
de seus úberes; javena—mui impetuosamente. 


TRADUÇÃO 
Ao verem do topo da Colina de Govardhana seus próprios bezer- 
ros, as vacas esqueceram-se de si mesmas e de seus guardadores devido 
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à intensa afeição, e embora o caminho fosse muito áspero, elas pre- 
cipitaram-se rumo a seus bezerros com muita ansiedade, cada uma 
dando a impressão de que corria com um. único par de pernas. Com 
seus úberes repletos e ressumando leite, suas cabeças e caudas ergui- 
das, e suas gibas movendo-se com seus pescoços, elas correram im- 
petuosamente até alcançarem seus bezerros para alimentá-los. 


SIGNIFICADO 

De um modo geral, os bezerros e as vacas pastam separados. Os 
homens mais velhos cuidam: das vacas, e as criancinhas vigiam os 
bezerros. Desta vez, entretanto, as vacas imediatamente esqueceram 
suas posições logo queda Colina de Govardhana viram os bezerros 
lá embaixo, e correram com muito impeto, com suas caudas eretas 
e suas patas dianteiras e traseiras juntas, até que alcançaram os be- 
zerros. 


VERSO 31 


RE TES IS I 
arar a vat: uat 


sametya gdvo-"dho vatsan 
vatsavatyo "py upayayan 
gilantya iva cárigàni 
lihantyah svaudhasarii payah 


sametya—reunindo; gavah—todas as vacas; adhah—embaixo, 
no sopé da Colina de Govardhana; vatsan—todos os seus bezerros; 
vatsa-vatyah—como se novos bezerros tivessem nascido delas; api— 
muito embora novos bezerros 'estivessem presentes; apayayan—ali- 
mentarám:nos; gilantyah—engolindo-os; ¡va—como se; ca—também; 
arigüni—seus corpos; lihantyah—lambendo, como fazem quando 
bezerros recém-nascidos estão presentes; sva-odhasam: payah—seu 
próprio leite fluindo dos úberes. 


TRADUÇÃO 
As vacas haviam dado à luz novos bezerros, porém, enquanto 
desciam da Colina de Govardhana, as vacas, devido à forte afeição 
pelos bezerros mais velhos, deixaram os bezerros mais velhos beber 
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O leite de seus úberes e então passaram a lamber os corpos dos be- 
zerros sofregamente, como se fossem engoli-los. 


VERSO 32 
is à e N 
aaa da: aa 13211 
gopas tad-rodhanáyasa- 
maughya-lajjoru-manyunã 


durgàdhva-krcchrato "bhyetya 
go-vatsair dadrsuh sutân 


gopah-—os vaqueiros; tat-rodhana-dyasa—de sua tentativa de im- 
pedir que as vacas fossem ter com seus bezerros; maughya—devido 
à frustracáo; lajja—ficaram envergonhados; uru-manyund—e ao 
mesmo tempo ficaram muito irados; durga-adhva-krcchratah—em- 
bora eles passassem pelo caminho muito áspero com grande dificul- 
dade; abhyetya—após chegarem ali; go-vatsaih—juntamente com 
os bezerros; dadrsuh-—viram; sutân-—seus respectivos filhos. 


TRADUÇÃO 
Os vaqueiros, tendo sido incapazes de impedir que as vacas se di- 
rigissem a seus bezerros, sentiram-se simultaneamente envergonhados 
e irados. Eles atravessaram a áspera estrada com muita dificuldade, 
porém, quando desceram e viram seus próprios filhos, ficaram do- 
minados por grande afeição. 


SIGNIFICADO 
Em todos aumentava a afeição por Krsna. Quando os vaqueiros 
que desciam da colina viram seus próprios filhos, que eram exata- 
mente Krsna, a afeição deles aumentou. 


VERSO 33 
STATE ASA | 
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sa 


atá qo qd 
mig ato QUI 


tad-Iksanotprema-rasaplutasaya 
jatanurága gata-manyavo *rbhakan 

uduhya dorbhih parirabhya mürdhani 
ghranair avapuh paramám mudam te 


tat-Iksana-utprema-rasa-âpluta-asayâh-—todos os pensamentos 
dos vaqueiros imergiram na doçura do amor paterno, que foi des- 
pertado quando viram seus filhos; jata-anurügah—experimentando 
um grande anseio ou atração; gata-manyavah—a ira deles desapare- 
ceu; arbhakün—seus jovens filhos; uduhya—erguendo; dorbhih— 
com seus braços; parirabhya—abracando; mürdhani—a cabeça; 
ghrânaih-—cheirando; avapuh-—obtiveram; paramâm—o mais eleva- 
do; mudam—prazer; te—aqueles vaqueiros. 


TRADUÇÃO 
Naquele momento, todos os pensamentos dos vaqueiros imergiram 
na doçura do amor paterno, que foi despertado pela visão de seus 
filhos. Experimentando uma grande atração, a ira deles desapareceu 
por completo, eles ergueram seus filhos, abraçaram-nos e desfruta- 
ram do prazer mais elevado, cheirando a cabeça de seus filhos. 


SIGNIFICADO 

Depois que Brahma roubou os vaqueirinhos e bezerros originais, 
Krsna expandiu-Se e então novamente surgiram os meninos e be- 
zerros. Portanto, porque os meninos eram realmente expansões de 
Krsna, os vaqueiros sentiam especial atragáo por eles; A principio, 
os vaqueiros, que estavam no topo da colina, ficaram irados, mas 
devido a Krsna, os meninos eram deveras atraentes, e portanto os 
vaqueiros imediatamente desceram da colina e demonstraram afeição 
especial. 


VERSO 34 


a tierra dm | 
PARA. RUI 
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tatah pravayaso gopãs 
tokaslesa-sunirvrtah 

krcchrüc chanair apagatàs 
tad-anusmrty-udasravah 


tatah— depois disso; pravayasah—mais velhos; gopah—vaqueiros; 
toka-aslesa-sunirvrtah—delcitaram-se 'em' abraçar seus filhos; krc- 
chrat—com dificuldade; 'sanaih-—aos: poucos; apagatâh—pararam 
de abraçar e retornaram à floresta; tat-anusmrti-uda-Sravah—á me- 
dida-que eles se lembravam de seus filhos, lágrimas começavam a 
cair de seus olhos. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, os vaqueiros mais velhos, tendo obtido um forte 
sentimento ao abraçarem seus filhos, aos poucos e com grande difi- 
culdade e relutância pararam de abraçá-los e retornaram à floresta. 
Mas à medida que os homens lembravam-se de seus filhos, lágrimas 
começavam a cair de seus olhos. 


SIGNIFICADO 
No'começo, os vaqueiros ficaram zangados por'as vacas se sen- 
tirem ‘atraídas aos bezerros, mas quando ‘os homens desceram dà 
colina, eles próprios foram atraídos pelos seus filhos, e por isso os 
homens abragaram-nos. Abracar o filho e cheirar-lhe a cabeça são 
sintomas de afeição. 


VERSO 35 


Amp ras AAA | 
reef fre RAN 


vrajasya ramah premardher 
viksyautkanthyam anuksanam 

mukta-stanesv apatyesv apy 
ahetu-vid acintayat 


vrajasya—do rebanho de vacas; ramah—Balaráma;, prema-rdheh— 
devido ao aumento de afeicáo; viksya—após observar; autkanthyam— 
apego; anu-ksanam-— constantemente; mukta-stanesu—que haviam 
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crescido e não mais mamavam em suas mães; apatyesu—com res- 
peito àqueles bezerros; api-—mesmo; ahetu-vit—náo compreendendo 
a razáo; acintayat—comegando a considerar da seguinte maneira. 


TRADUÇÃO 
Devido ao aumento da afeição, as vacas tinham constante apego 
até mesmo àqueles bezerros que eram crescidos e haviam parado 
de mamar em suas mães, Ao ver esse apego, Baladeva foi incapaz 
de compreender a razão disso, e assim começou a considerar da se» 
guinte maneira. 


SIGNIFICADO 

As vacas tinham bezerros mais novos que haviam começado a 
beber o leite de suas mães, e algumas vacas acabaram de dar à luz, 
mas agora, devido ao amor, as vacas entusiasticamente mostraram. 
sua afeição pelos bezerros mais velhos, que haviam deixado de. mamar. 
Esses bezerros eram crescidos, mas ainda assim as mães queriam 
alimentá-los. Portanto, Balarâma ficou um pouco surpreso, e quis 
perguntar a Krsna qual a razão deste comportamento delas. Na ver- 
dade, as mães estavam mais ansiosas por alimentar os bezerros 
mais velhos, embora os bezerros novos estivessem presentes, porque 
os bezerros mais velhos eram expansões de Krsna, Estes surpreen- 
dentes eventos aconteciam pela manipulação de yogamayã. Existem. 
duas mãyãs funcionando sob a direção de Krsna — mahamaya, a 
energia do mundo material, e yogamaya, a energia do mundo espiri- 
tual, Estes episódios incomuns ocorriam devido à influência de yoga- 
māyā. Desde o dia no qual Brahmã roubou os bezerros e os meninos, 
yogamãyã atuou de tal maneira que os habitantes de Vrndávana, in- 
clusive.o próprio Senhor Balarâma, não puderam entender como 
yogamäyā agia e fazia estes fenômenos acontecerem. Mas à medi- 
da que yogamaya agia pouco a pouco, Balarâma em particular foi 
capaz de entender o que acontecia, e portanto Ele começou a fazer 
perguntas a Krsna. 


VERSO 36 


fega maA | 
ma mA mp IR NAI 
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kim etad adbhutam iva 
vasudeve 'khilatmani 

vrajasya sütmanas tokesv 
apürvam prema vardhate 


Kim—que; etar—este; adbhutam-—maravilhoso; iva—assim como; 
vasudeve--em Vasudeva, o Senhor Sri Krsna; akhila-atmani—a Su- 
peralma de todas as entidades vivas; vrajasya—de todos os habitantes 
de'Vraja; sa-àtmanah —juntamente comigo; fokesu—nestes meriinos; 
apúrvam—sem precedentes; prema—afeigáo; vardhate—está aumen- 
tando. 


TRADUÇÃO 
Que maravilhoso fenômeno é este? A afeição de todos os habitan- 
tes de Vraja, incluindo Eu, para com estes meninos e bezerros está 
aumentando como nunca, parecendo com nossa afeição pelo Senhor 
Krsna, a Superalma de todas as entidades vivas. 


SIGNIFICADO 

Esse aumento de afeição não era maya; áo contrário, porque 
Krsna expandira-Se como tudo e porque a vida de todos em Vrndá- 
vana destinava-se a Krsna, as vacas, devido à afeição por Krsna, 
sentiam mais afeição pelos bezerros mais velhos do que pelos bezer- 
ros novos, e houve um aumento na afeição que os homens sentiam 
por seus filhos. Balarâma ficou atônito de ver todos os habitantes de 
Vrndavana táo afetuosos com seus próprios filhos, pelos quais de- 
senvolveram a mesma afeicáo que devotavam a Krsna. Igualmente, 
as vacas sentiam-se mais afetuosas com seus bezerros — tanto quanto 
eram com Krsna. Balarâma estava surpreso de ver as atividades de 
yogamüyd. Portanto, Ele perguntou a Krsna: “Que está acontecendo 
aqui? Que vem a ser este mistério?” 


VERSO 37 


Fargo dm arde | 
SPARTA as AA Ron 


keyam và kuta ayata 
daivi và nàry utasurT 
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prayo mayastu me bhartur 
nànyà me "pi vimohini 


kà-—que; iyam-—isto; và--ou; kutah—de onde; ay (veio; dai- 
vi—talvez semideus; và—ou; nári—mulher; uta—ou; asuri—demó- 
nia; prayah—na maioria dos casos; mayd—energla ilusória; eges 
deve ser; me—Meu; bhartuh—do' mestre, Senhor Krsna; na—não; 
anyã--nenhum outro; me—Meu; api—decerto; vimohini—misti- 
ficador. 


TRADUÇÃO : 
é io? Acaso trata-se de 
Que poder místico é este, e de onde ele veio? s 
um semideus ou de uma demônia? Deve ser a energia ilusória de 
Meu mestre, o Senhor Krsua, pois quem mais poderia confundir-Me? 


SIGNIFICADO 

Balarâma ficou surpreso. Essa extraordinária demonstração de 
afeto, pensou Ele, era algo místico, realizado pelos semideuses ou 
por algum homem maravilhoso. Caso contrário, como essa surpreen- 
dente mudança poderia acontecer? “Essa mayã talvez seja alguma 
râksasi-maya”', pensou Ele, **mas como ràáksasi-maya pode exercer 
alguma influência sobre Mim? Isso não é possível. Logo, deve ser a 
maya de Krsna.” Assim, Ele concluiu que a mudança mística deve 
ter sido causada por Krsna, a quem Balarama considerava Sua ado- 
rável Personalidade de Deus. Ele pensou: “Isto foi obra de Krsna, 
e nem mesmo Eu pude impedir este poder místico.” Daí, Balarâma 
compreendeu que todos esses meninos e bezerros eram apenas ex- 
pansões de Krsna. 


VERSO 38 


¿ara ATTE aem AMA | 
AE A wp AA A RA 


iti saricintya dasarho 
vatsün sa-vayasün api 

sarvan acasta: vaikuntham 
caksusà vayunena sah 
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iti saicintya—pensando dessa maneira; dasarhah—Baladeva; vat- 
sán—os bezerros; sa-vayasan—juntamente com Seus companheiros; 
api—também; sarvan—todos; acasta—viu; vaikuntham—como Sri 
Krsna apenas; caksusü vayunena—com o olho do: conhecimento 
transcendental; sah-—Ele (Baladeva). 


TRADUÇÃO 
Munido desse pensamento, o Senhor Balarâma foi capaz de ver, 
com o olho do conhecimento transcendental, que todos esses bezer- 
ros e amigos de Krsna eram expansões da forma de Sri Krsna. 


SIGNIFICADO 

Cada individuo é diferente. Existem diferenças mesmo entreirmãos 
gêmeos. No entanto, quando: Krsna expandiu-Se como meninos é 
bezerros, cada menino e cada bezerro apareceram em seu próprio 
aspecto original, com a mesma maneira individual de agir, as mesmas 
tendências, a mesma cor, a mesma roupa, e assim por diante, pois 
Krsna manifestou todas essas peculiaridades. Essa era a opuléncia 
de Krsna. 

VERSO 39 


gm ani a dA 

ero wem Araras l 
Sd gud emm md ai 

QA O A NRI 


naite suresa rsayo na caite 
tvam eva bhasisa bhid-asraye "pi 

sarvarh prthak tvam nigamãt katham vadety 
uktena vrttar prabhunà balo "vait 


na—náo; ete—estes meninos; sura-isah—os melhores dos semideu- 
ses; rsayah—grandes sábios; na-—nào; ca—-e; efé—éstes bezerros; 
tvam—Tu (Krsna); eva—sozinho; bhasi—estás manifestando; Ha—ó 
controlador supremo; bAit-üsraye—na existência de diferentes varie- 
dades; api—mesmo; sarvam-—tudo; prthak—existindo; tvam—Tu 
(Krsna); nigamat—um pouco; katham—como; vada—por favor, ex- 
plica; ¡ti—assim; uktena—tendo sido solicitado (por Baladeva); 
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vrttam-—a situação; prabhunã-—(tendo sido explicada) pelo Senhor 
Krsna; balah—Baladeva; avait—entendeu. 


TRADUÇÃO 

O Senhor Baladeva disse: “Ó controlador supremo! Diferentemente 
do que Eu pensava antes, estes meninos não são grandes semideuses. 
Tampouco estes bezerros são grandes sábios como Nárada. Agora 
posso ver que sozinho estás manifestando-Te em todas as diferentes 
variedades. Embora sejas um, existes nas diferentes formas de bezer- 
ros e meninos. Por favor, dá-Me uma ligeira explicação disto.” Re- 
cebendo esta solicitação do Senhor Baladeva, Krsna explicou toda 
a situação, e Baladeva compreendeu-a, 


SIGNIFICADO 

Indagando de Krsna a verdadeira situação, o Senhor Balarâma 
disse: “Meu querido Krsna, no começo, Eu pensava que todas estas 
vacas, bezerros e vaqueirinhos eram grandes sábios e pessoas santas 
ou semideuses, mas agora parece que eles realmente são Tuas ex- 
pansões. Todos eles são Tu; Tu mesmo estás fazendo o papel de 
bezerros, vacas e meninos. Qual é o mistério desta situação? Aonde 
foram aqueles outros bezerros, vacas e meninos? E por que Te ex- 
pandes como vacas, bezerros e meninos? Podes, por favor, dizer-Me 
o motivo disto?” A pedido de Balarâma, Krsna explicou brevemente 
toda a situação: como os; bezerros e;meninos foram'roubados por 
Brahmã e como: Ele abafou o incidente, expandindo-Se para que 
as pessoas não dessem pela falta das vacas, bezerros e meninos Ori- 
ginais. Balarâma entendeu, portanto, que isto não era maya, mas 
a opulência de Krsna. Krsna'tem todas as opuléncias, e esta era apenas 
outra opuléncia de Krsna. 

**A principio”, disse o Senhor Balaráma, **pensei que estes meninos 
e bezerros eram uma manifestação do poder de grandes sábios como 
Narada, mas agora vejo que todos estes meninos e bezerros és Tu.” 
Após perguntar a Krsna, o Senhor Balárâma compreendeu que o 
próprio Krsna Se transformara: em muitos. No. Brahma-samhita 
(5.33), afirma-se que o Senhor pode fazer isso. Advaitam acyutam 
anâdim ananta-riipam: Embora Ele seja um, Ele pode expandir-Se 
em muitas formas. De acordo com a versão védica, ekam bahu 
syâm: Ele pode expandir-Se em muitos milhares e milhões, mas mesmo 
assim permanece apenas um. Neste sentido, tudo é espiritual porque 
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tudo é expansão de Krsna, isto é, tudo é expansão do próprio Krsna 
ou de Sua potência. Porque a potência não é diferente do poten- 
te, a potência e o potente são unos (Sakti-Saktimator abhedah). Os 
mayavadis, entretanto, dizem que cid-acit-samanvayah: espírito e 
matéria são unos. Esta é uma concepção errônea. O espírito (cir) é 
diferente da matéria (acit), como:o próprio Krsna explica no Bhaga- 
vadsgita (7.45): 


bhümir àpo 'nalo vàyuh 
Kharh mano buddhir eva ca 
ahañkara itiyam me 
bhinnã prakrtir astadhà 


apareyam itas tv anyam 
prakrtim viddhi me parâm 

Jiva-bhütüm maha-baho 
yayedam dharyate jagat 


“Terra, água, fogo, ar, éter, mente, inteligência e falso ego — juntos, 
todos estes oito elementos formam Minhas energias materiais extrin- 
secas. Mas além desta natureza inferior, ó Arjuna de braços podero- 
sos, existe Minha energia superior, que consiste em todas as entidades 
vivas que estão lutando com a natureza material e sustentam o Uni- 
verso! O espirito e a matéria não podem ser rotulados de iguais, 
pois realmente são energias superior e inferior, no entanto, os máyá- 
vadis, ou advaita-vādīs, tentam fazê-los unos, Isto é um erro. Embora 
em ültima análise venham da mesma fonte única, o espírito e a ma- 
téria não podem ser considerados iguais. Por exemplo, existem muitas 
coisas que vêm dos nossos corpos, porém, embora elas venham da 
mesma fonte, não podem ser classificadas como iguais. Devemos 
tomar o cuidado de notar que, embora a fonte suprema seja única, 
as emanações desta fonte devem ser tidas separadamente como in- 
feriores:e superiores. A diferença entre as filosofias mayáváda e 
vaisnava é que a filosofia vaisnava reconhece esse fato. A filosofia de 
Sri Caitanya Mahāprabhu, portanto, chama-se acintya-bhedābheda 
— igualdade e diferença simultâneas. Por exemplo, o fogo e o calor 
não podem ser separados, pois onde há fogo há calor e onde há calor 
hásfogo: Entretanto, embora não possamos tocar o fogo, podemos 
tolerar o calor, Portanto, embora unos, eles são diferentes. 
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VERSO 40 


RATAS AREA d 
gia Aa q wwe AÑ Roll 
tavad etyatmabhúr átma- 
münena truty-anehasà 


purovad abdam kridantarh 
dadrse sa-kalam harim 


tavat—por tanto tempo; etya—após retornar; dtma-bhah—Senhor 
Brahma; dtma-mánena—pela sua (de Brahma) própria mensuração; 
truti-anehasa-—por um momento de tempo; purah-vat-—assim como 
antes; a-abdam—por um ano (pelo método humano de calcular o 
tempo); kridantam—brincando; dadrse-—ele viu; sa-kalam-— junta 
mente com Suas expansões; harim—Senhor Hari (Sri Krsna). 


TRADUÇÃO d 
Ao regressar a ter transcorrido um momento de tempo (de 
acordo com sua an mensuração), o Senhor Brahmã viu que, 
embora pelos cálculos humanos já tivesse passado um ano completo, 
o Senhor Krsna, depois de todo aquele tempo, exatamente como 
antes estava ocupado em brincar com os meninos € bezerros, que 
eram Suas expansões. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Brahmã ausentara-se por apenas um momento do seu 
tempo, mas quando regressou, havia passado um ano do tempo hu- 
mano. Em diferentes planetas, o cálculo do tempo é diferente. Para 
dar um exemplo, um satélite feito pelo homem pode girar em torno 
da Terra em uma hora e vinte e cinco minutos e assim completar um 
dia inteiro, embora um dia comumente dure vinte e quatro horas para 
aqueles que vivem na Terra. Portanto, aquilo que era apenas um 
momento para Brahmã era um ano na Terra. Por um ano, Krsna 
continuou expandindo-Se. em muitas formas, porém, por arranjo 
de yogamayã, ninguém pôde entender isto, com exceção de Balarâma. 

Transcorrido um momento de acordo com o cálculo, de Brahma; 
Brahmã voltou para ver à pândega causada pelo seu roubo de meni- 
nos e bezerros. Mas ele também tinha medo de estar-brincando com 
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fogo. Krsna era seu amo, e elé fizera uma brincadeira marota, levando 
OS bezerros e meninos de Krsna. Ele realmente estava ansioso, e 
por isso nào se afastou por muito tempo; ele voltou após um mo- 
mento (de acordo: com seu cálculo). Ao retornar, Brahma viu que 
todos os meninos, bezerros e vacas estavam brincando com Krsna 
da mesma maneira que brincavam quando topara com eles; pelo 
fato de Krsna manifestar Yogamaya, os'mesmos passatempos con- 
tinuavam sem mudança alguma. 

No dia em que o Senhor Brahmã veio pela primeira vez, Baladeva 
não pôde ir com Krsna e os vaqueirinhos, pois era Seu aniversário, 
e Sua mãe O manteve em casa para o banho cerimonial adequado, 
chamado santika-snãna.; Portanto, o'Senhor Baladeva não foi leva- 
do:por Brahma naquela oportunidade. Agora, um ano mais tarde, 
Brahmã retornou, e porque retornou exatamente no mesmo dia, 
Baladeva novamente estava em casa para Seu aniversário. Portan- 
to, embora este verso mencione que Brahma viu Krsna 'e todos os 
outros vaqueirinhos, Baladeva náo é mencionado. Já fazia cinco 
ou seis dias que Baladeva perguntara à Krsna sobre a extraordinária 
afeição das vacas: e vaqueiros, mas agora, quando Brahma regres- 
sou, Brahma viu que todos os bezerros e vaqueirinhos brincavam com 
Krsna'como expansões de Krsna, mas não viu Baladeva. Como no 
ano anterior; o Senhor Baladeva não foi para'a floresta no dia em 
que o'Senhor Brahma apareceu ali. 


VERSO 41 


ra Rr STE: are: ad ma ft | 
RR am ara refer: ile? 


yavanto gokule balah 
sa-vatsah sarva eva hi 

mayasaye Sayânã me 
nadyapi punar utthitah 


yavantah-—todos, tantos quantos; gokule—em Gokula; bala —me- 
ninos; sa-vatsah—juntamente com seus bezerros; sarve—todos; eva— 
na verdade; hi—porque; maya-asaye—na rede de maya; Sayünàh— 
estáo dormindo; me—minha; na—nào; adya—hoje; api—mesmo; 
punah—novamente; utthitah—acordaram. 
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TRADUÇÃO f 
O Senhor Brahmã pensou: Todos os meninos € Betertos que havia 
em Gokula, eu os mantive dormindo na rede da minha poténcia 
mística, e até hoje eles ainda nào voltaram a acordar. 


SIGNIFICADO M 

Por um ano, o Senhor Brahmá, através de seu poder místico, 
manteve os bezerros e meninos deitados em uma caverna. Portan- 
to, ao ver que o Senhor Krsna continuava brincando com todas as 
vacas e bezerros, o Senhor Brahmã começou à tentar atinar com o 
que acontecia. “Que é isto?” pensou ele. “Talvez eu tenha levado 
aqueles bezerros e vaqueirinhos, mas agora eles foram retirados da- 
quela caverna: Será que foi isto o que aconteceu? Será que Krsna 
0s trouxe de volta para cá?” Depois, entretanto, o Senhor Brahmã 
viu que os bezerros e meninos que ele havia levado ainda estavam 
na mesma máya mística na qual haviam sido postos: Assim, ele 
concluiu que os bezerros e vaqueirinhos que agora brincavam com 


Krsna eram diferentes daqueles que estavam na caverna. Ele pôde 
entender que, embora os bezerros e meninos originais ainda estives- 
sem na caverna onde ele os havia posto, Krsna expandira-Se e por 
isso a presente demonstração de bezerros e meninos consistia em ex- 
pansões de Krsna. Eles tinham os mesmos traços físicos, a mesma 
mentalidade e as mesmas intenções, mas todos eles eram Krsna. 


VERSO 42 


fd CAS FT ARA | 
qme ma AAA 118211 


ita ete “tra kutratyã 
man-maya-mohitetare 

tavanta eva tatrabdam 
kridanto visnunã samam 


itah—por essa razão; ete—estes meninos com seus bezerros; atra— 
aqui; kutratyah—de onde vieram; METEO Mieten 
tes daqueles que foram encantados por minha potência ilusória; 
tâvantah-—-o mesmo número de meninos; eva—na verdade; tatra—lá; 
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à-abdam-—por um ano; kridantah-—está brincando; visnunã samam— 
juntamente com Krsna. 


TRADUÇÃO 
Um número semelhante de meninos e bezerros tem estado a brincar 
com Krsna por um ano inteiro, mas eles são diferentes daqueles ilu- 
didos por minha potência mística, Quem são eles? De onde vieram? 


SIGNIFICADO 

Embora aparecessem como bezerros; vacas e vaqueirinhos, todos 
eles eram Visnu. Na verdade, eram visnu-tattva, e não jiva-tattva. 
Brahma ficou surpreso, “Os vaqueirinhos e vacas originais”, pensou 
ele, “ainda estão onde os deixei no último ano. Então, quem são 
aqueles que fazem companhia a Krsna exatamente como antes? De 
onde vieram??" Brahmã ficou surpreso de que seu poder místico fora 
debelado.. Sem: tocar nas vacas e vaqueirinhos .originais mantidos 
por Brahma, Krsna criou outro conjunto de bezerros e meninos, 
que eram todos expansões de visnu-tattva. Assim, o poder místico 
de Brahma foi suplantado. 


VERSO 43 


a ll 
RARA a A FAA IRI 


evam etesu bhedesu 

cirarh dhyàtvà sa atma-bhüh 
satyah ke katare neti 

jñatum neste kathañcana 


evam—dessa maneira; etesu bhedesu—entre estes meninos, que 
tinham existéncia separada; ciram-—por longo tempo; dhyatva— 
após refletir; sah—ele; atma-bhah—Senhor Brahma; satyah—real; 
ke—quem; katare—quem; na—náo é; iti—assim; jñatum—de enten- 
der; na—nào; iste—foi capaz; kathañcana—de jeito nenhum. 


TRADUCAO 
Assim, o Senhor Brahma, refletindo demoradamente, tentou dis- 
tinguir entre aqueles dois conjuntos de meninos, cada um dos quais 
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tinha existência separada. Ele tentou entender quem era real e quem 
não era real, mas não pôde absolutamente entendê-lo. 


SIGNIFICADO 

Brahmã ficou estupefato. “Os meninos e bezerros originais ainda 
estão dormindo como os deixei”, pensou ele, ‘mas outro grupo está 
aqui brincando com Krsna. Como isto aconteceu?" Brahmá nào 
podia atinar com o que acontecia. Que meninos eram reais, e quais 
não eram reais? Brahma era incapaz de chegar a alguma conclusão 
definitiva. Ele ponderou o assunto por longo tempo: **Como pode 
haver dois conjuntos de bezerros e meninos ao mesmo tempo? Será 
que os meninos e bezerros daqui foram criados por Krsna, ou será 
que Krsna criou aqueles que estão deitados e dormindo? Ou será 
que ambos são meras criações de Krsna?”* Brahma pensou no assun- 
to de muitas maneiras diferentes. “Depois que eu for à caverna © 
vir que os meninos:e bezerros ainda estaráo'lá, será que Krsna irá 
buscá-los e pô-los-á aqui para que eu venha e os veja, e será que 
Krsna então tirá-los-á daqui e pô-los-á lá?” Brahma náo podia de- 
terminar como havia dois conjuntos de bezerros e vaqueirinhos tão 
parecidos. Embora pensasse e pensasse, ele não podia entender nada. 


VERSO 44 
v eue He pré farta | 
eita A a RRA RR 


evam sammohayan visnum 
vimoham visva-mohanam 

svayaiva mayayajo “pi 
svayam eva vimohitah 


evam—dessa mantira; sammohayan—querendo mistificar; visnum— 
o onipenetrante Senhor Krsna; vimoham-—que nunca pode ser misti- 
ficado; visva-mohanam-—mas que mistifica todo o Universo; svayã- 
pelo seu (de Brahma) próprio; eva—na verdade; mayaya—pelo poder 
místico; ajah—Senhor Brahma; api—mesmo; svayam-=—ele próprio; 
eva—decerto; vimohitah—foi posto:em confusáo, ficou mistificado. 
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TRADUÇÃO 
Assim, porque o Senhor Brahmã quis mistificar o onipenetrante 
Senhor Krsna, que nunca pode ser mistificado, mas que, ao contrá- 
rio, mistifica todo o Universo, ele mesmo foi posto em confusão 
pelo seu próprio poder místico. 


SIGNIFICADO. 

Brahmã queria confundir Krsna, aquele que confunde todo o 
Universo. Todo o Universo está'sob o poder místico de Krsna (mama 
maya duratyaya), mas. Brahma quis mistificá-lO.-O resultado: foi 
queo próprio Brahma foi mistificado, assim.como-alguém que quer 
matar outrem pode acabar morrendo. Em outras palavras, Brahmã 
foi derrotado pela'sua própria tentativa. Em posição semelhante 
estão os cientistas e filósofos que querem sobrepujar o poder místico 
de Krsna. Eles desafiam Krsna, dizendo: “Quem é Deus? Podemos 
fazer isso, e podemos; fazer aquilo.” Porém, quanto mais lançam'a 
Krgna- semelhante desafio, tanto mais se sujeitam ao sofrimento. 
Aqui, a lição-a ser aprendida é que não devemos tentar suplantar 
Krsna. Ao contrário, ao invés de nos esforçarmos por superá-lO, 
devemos nosrender a Ele (sarva-dharmãn parityajya mam ekam 
Saranam vraja). 

Ao invés de derrotar Krsna, o próprio Brahma foi derrotado, 
pois não pôde entender o que Krsna fazia. Uma vez que Brahma, 
a principal pessoa dentro deste Universo, ficou imerso nessa confu- 
são, que dizer dos supostos cientistas e filósofos? Sarva-dharmãn 
parityajya mám.ekam Saranarh vraja. Devemos abandonar todos 
os nossos frágeis esforços com os quais tentamos desafiar o arranjo 
de Krsna. Ao contrário, todos os arranjos que Ele propuser, deve- 
mos aceitar. Isto sempre é melhor, pois isto nos fará felizes. Quanto 
mais tentarmos derrotar o arranjo de Krsna, tanto mais nos implica- 
remos na maya de Krsna (daivi hy esã gunamayi mama máya dura- 
tyayã). Mas aquele que alcançou rendição às instruções de Krsna 
(mam eva ye prapadyante) éliberado, liberto de krsna-mayã (mayam 
etám taranti te). O poder de Krsna é exatamente como um governo 
que não pode ser subjugado. Em primeiro lugar, existem as leis, e 
então existe o poder policial, e acima deste; o poder militar. Portan- 
to, que adianta tentar dominar o poder do governo? Igualmente, 
que adianta tentar desafiar Krsna? 
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No próximo verso, fica claro que Krsna nào pode ser derrotado 
por nenhuma classe de poder místico. Sea pessoa obtém mesmo 
um pequeno poder de conhecimento: científico, ela tenta desafiar 
Deus, mas na verdade ninguém é capaz de confundir Krsna. Quando 
Brahmã, a principal pessoa dentro do Universo, tentou confundir 
Krsna, ele próprio foi confundido e surpreendido. Esta é a posição 
da alma condicionada. Brahmã quis mistificar Krsna, masele próprio 
foi mistificado. 

Neste verso, a palavra visnum é significativa. Visnu penetra todo 
o mundo material, ao passo que Brahmà meramente ocupa um posto 
subordinado. 


yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya 
Jivanti loma-vila-ja jagadanda-nathah y 
(Brahma-samhita 5.48) 


A palavra nathah, que se refere ao Senhor Brahmã, é plural porque, 
existem inúmeros Universos e inúmeros Brahmãs. Brahmã não passa 
de uma força tênue. Isso foi demonstrado em Dvàrakà quando Krsna 
mandou chamar Brahmã: Certo dia, quando Brahmã foi visitar 
Krsna em Dvaraka, o porteiro, a pedido do Senhor Krsna, pergun- 
tou: “Que Brahmã és?” Mais tarde, quando Brahmá perguntou a 
Krsna se isso significava que havia mais de um Brahma, Krsna sorriu 
e imediatamente chamou muitos Brahmás que residiam em muitos 
Universos. O Brahmá de quatro cabecas, encarregado deste Universo; 
viu então inúmeros outros Brahmãs que vinham ver Krsna-e ofere- 
ciam seus respeitos. Alguns deles tinham dez cabeças, outros, vinte, 
outros, cem e alguns tinham um milhão de cabeças. Ao ver esta 
maravilhosa apresentação, o Brahmã de quatro cabeças ficou nervoso: 
e começou a julgar que ele não era mais do que um mosquito em 
meio a muitos elefantes. Logo, que pode Brahmã fazer para confun- 
dir Krsna? 


VERSO 45 
a a aa 
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Srimad-Bhágavatam 


[Canto 10, Cap. 13 


tamyüra tamovan naiharam 
khadyotàrcir ivahani 

mahatitara-mayaisyam 
nihanty átmani yuñijatah 


tamyam—em uma noite escura; tamah-vat—assim como a escuri- 
dão; naiharam—produzida pela neve; khadyota-arcih—a luz de 
um vaga-lume; iva—assim como; a/tani—durante o:dia, à luz do 
sol; mahati—em uma grande personalidade; itara-mãyã-—potência 
mística inferior; aisyam—a habilidade; nihanti—destrói; atmani—em 
seu próprio eu; yurijatah—da pessoa que tenta usar. 


TRADUÇÃO 
Assim como não tem importância a escuridão que a neve produz 
na noite escura ou a luz que um vaga-lume acende à luz do dia, o 
poder místico de uma pessoa inferior que tenta usá-lo contra uma 
pessoa de maior poder é incapaz de surtir algum efeito; ao contrário, 
o poder dessa pessoa inferior é ofuscado. 


SIGNIFICADO 

Quando alguém quer exceder um poder superior, seu próprio 
poder inferior torna-se ridículo. Assim como de dia um vaga-lume, 
e à noitea neve, não têm valor, o poder místico de Brahmã tomou- 
se inútil na presença de Krsna, pois o poder místico superior elimina 
o poder místico inferior. Em uma noite escura, a escuridão produzi- 
da pela neve não tem significado algum. O vaga-lume parece muito 
importante à noite, mas de dia seu brilho não tem valor algum; 
todo o valor que ele acaso tenha some. Igualmente, Brahmã tornou- 
se insignificante na presenca do poder místico de Krsna. A maya de 
Krsna náo perdeu nada de seu valor, mas a maya de Brahma foi 
destrogada. Portanto, ninguém deve tentar exibir diante de um poder 
maior sua opuléncia insignificante. 


VERSO 46 
EA reta: ASA AU | 
AAA AAA ra: Ile 
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tavat sarve vatsa-palah 
pasyato 'jasya tat-ksanat 

vyadrsyanta ghana-Syamãh 
pita-kauseya-vásasah 


tavat—enquanto; sarve—todos; vatsa-pálah—os bezerros e os 
meninos que os apascentavam; pasyatah—enquanto ele observava; 
ajasya—do Senhor Brahmã; tat-ksanüt—imediatamente; vyadrsyan- 
ta—foram vistos; ghana-syàmüh—-como tendo a tonalidade de nuvens 
azuis e carregadas; pita-kauseya-vasasah-—e vestidos em roupas de 
seda amarela. 


TRADUÇÃO 
Então, enquanto o Senhor Brahmã observava, todos os bezerros 
e meninos que os apascentavam imediatamente pareceram assumir 
a tonalidade de nuvens azuis e carregadas e estar vestidos com roupas 
de seda amarela. 


SIGNIFICADO 
Enquanto Brahma olhava, todos os bezerros e: vaqueirinhos ime- 
diatamente transformaram-se em visnu-mirtis, com tonalidades azu= 
ladas -e usando roupas amarelas: Brahmã contemplava seu próprio 
poder e o imenso e ilimitado poder de Krsna, mas-antes de que pu- 
desse chegar a uma conclusão, ele viu essa transformação imediata. 


VERSOS 47 — 48 


A AAA | 
fa: pta E vont 
kuoga 


ía AT ea 


catur-bhujah Sankha-cakra- 
gada-rajiva-panayah 
kiritinah kundalino 
hárino vana-málinah 
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srivatsangada-do-ratna- 
kambu-kankana-pânayah 

nüpuraih katakair bhatah 
kati-sütranguliyakaih 


catuh-bhujüh—tendo quatro braços; Sankha-cakra-gada-rajiva- 
pünayah— portando: büzio, disco, maga e flor de-lótus em Suas 
máos; kiritinah—usando elmo em Suas cabegas; kundalinah—usando 
brincos; harinah—usando'colares de pérolas; vana-malinah—usando 
guirlandas de flores silvestres; srivatsa-arigada-do-ratna-kambu-kan- 
kana-panayah—portando o emblema da deusa da fortuna em Seus 
peitos, braceletes em Seus bragos, a jóia Kaustubha em Seus pesco- 
ços, que eram marcados com três linhas como um büzio, e pulseiras 
em Suas mãos; nipuraih—com adornos nos pés; katakaih-=com si- 
ninhos de tornozelos; bhatah-—pareciam belos; kati-satra-anguliya- 
kaih-—com cintos sagrados em torno da cintura e anéis nos dedos. 


TRADUÇÃO 

Todas aquelas personalidades tinham quatro braços, portando 
em Suas máos búzio, disco, maga e flor de lótus. Eles usavam elmos 
em Suas cabeças, brincos em Suas orelhas é guirlandas de flores sil- 
vestres em torno de Seus pescoços. Na porção superior do lado di- 
reito de Seus peitos estava o emblema da deusa da fortuna. Ademais, 
usavam braceletes em Seus braços, a jóia Kaustubha em volta de 
Seus pescoços, que eram marcados com três linhas como um búzio, 
e pulseiras em Seus pulsos. Com sininhos de tornozelos, adornos 
em Seus pés, e cintos sagrados em volta de Suas cinturas, todos pa- 
reciam muito belos, 


SIGNIFICADO 

Todas as formas Visnu tinham quatro braços, com búzio e outros 
artigos, mas também possuem estas características aqueles que alcan- 
çaram sáriipya-mukti em. Vaikuntha e por conseguinte têm formas 
exatamente iguais à forma do Senhor. Entretanto, essas formas 
Visnu que apareceram diante do Senhor Brahmã também possuíam 
a marca de Srivatsa ea jóia Kaustubha, características especiais que 
apenas o próprio Senhor Supremo possui. Isso prova que todos esses 
meninos e bezerros de fato eram expansões diretas de Visnu, a Per- 
sonalidade de Deus, e não meramente Seus associados de Vaikuntha. 
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O próprio Visnu está incluido “em Krsna. Todas as opulências de 
Visnu já estáo presentes em Krsna, e consegiientemente, o fato de 
Krsna demonstrar tantas formas Visnu realmente não era muito es- 
pantoso. a 

A marca Srivatsa é descrita pelo Vaisnava-tosani como sendo 
um cacho de fino cabelo amarelo localizado sobre a porcáo superior 
do lado direito do peito do Senhor Visnu. Esta marca náo é vista 
em devotos comuns. É uma marca especial de Visnu ou Krsna. 


VERSO 49 


fpem egere afi: 
dmi: a aña: m 


anghri-mastakam àpürnas 
tulasi-nava-damabhih 

komalaih sarva-gàátresu 
bhüri-punyavad-arpitaih 


a-anghri-mastakam—da cabeça aos pés; apúrnah—plenamente 
decorados; tulasi=nava-dâmabhih-—com guirlandas de folhas derula- 
si frescas; komalaih—tenras, macias; sarva-gütresu—em todos os 
membros do corpo; bhiri-punyavat-arpitaih-—que foram oferecidas 
pelos devotos ocupados na maior atividade piedosa: adorar o Senhor 
Supremo, ouvindo, cantando e assim por diante. 


TRADUÇÃO 
Todas as partes de Seus corpos, da cabeça aos pés, estavam plena- 
mente decoradas com frescas e tenras guirlandas de folhas de tula- 
sī oferecidas pelos devotos ocupados em adorar o Senhor através 
das maiores atividades piedosas, a saber, ouvir e cantar. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, a palavra bhiiri-punyavad-arpitaih é significativa. 
Estas formas de Visnu eram adoradas por aqueles que executaram 
atividades piedosas: (sukrtibhih) por muitas vidas e que estavam 
constantemente ocupados em servico devocional ($ravanam kirta- 
nam visnoh). Bhakti, servico devocional, é a'ocupação daqueles que 
realizaram atividades piedosas das mais avançadas. O acúmulo de 
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atividades piedosas já foi mencionado em. outra. passagem. do 
Srimad-Bhagavatam (10.12.11), onde Sukadeva Gosvámi diz: 


ittham satam brahma-sukhanubhütya 
dasyam gatánám para-daivatena 
mayasritanam nara-darakena 
sakam vijahruh krta-punya-pufijah 


“Aqueles que estão ocupados em auto-realização, apreciando a re- 
fulgência Brahman do Senhor, e aqueles ocupados em serviço devo- 
cional, aceitando como mestre a Suprema Personalidade de Deus, 
bem como aqueles que estão sob as garras de maya, pensando que 
o Senhor é uma pessoa comum, não podem entender que certas per- 
sonalidades sublimes — após acumularem volumosa quantidade de 
atividades piedosas — agora-são vaqueirinhos que brincam amiga- 
velmente com o Senhor.” 

Em Vrndávana, em nosso templo Krsna-Balarâma existe uma ár- 
vore tamála que cobre todo um canto do quintal, Antes de se construir 
o templo, a árvore vivia abandonada, mas agora ela se desenvolveu 
mui: exuberantemente,: cobrindo todo o canto do: quintal. Este é 
um sinal de Phüri-punya. 


VERSO 50 
AA A: | 
IA TE AMET AI 


candrika-visada-smeraih 
sarunapañga-viksitaih 

svakarthanám iva rajah- 
sattvabhyam srastr-palakah 


candrika-visada-smeraih—pelo sorriso puro como o luar pleno e 
progressivo; sa-aruna-apünga-viksitaih-—pelos claros olhares de Seus 
olhos avermelhados; svaka-arthanam—dos desejos:de Seus próprios 
devotos; iva—assim como; rajah-sattvabhyam—através dos modos 
de paixáo e bondade; srastr-pálakah—eram criadores e protetores. 
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TRADUÇÃO 

Aquelas formas Visnu, com Seu sorriso puro, que parecia a luz 
da lua que brilha cada vez mais, e com os olhares de soslaio lança- 
dos por Seus olhos avermelhados, criavam e protegiam os desejos 
de Seus próprios devotos, como se agissem nos modos da paixão e 
bondade. 

SIGNIFICADO 

Aquelas formas Visnu abençoavam os devotos com Seus olhares 
e sorrisos francos, que pareciam a luz da lua cujo brilho aumentava 
até atingir a plenitude máxima (sreyah-kairava-candrikã-vitaranam). 
Como mantenedores, Eles olhavam para Seus devotos, abraçando-os 
e protegendo-os com Seus sorrisos. Seus sorrisos pareciam o modo 
da bondade, protegendo todos os desejos dos devotos, e o olhar 
que Eles lançavam parecia o modo da paixão. Na verdade, neste 
verso a palavra rajah não significa “paixão”, mas “afeição”. No 
mundo material, rajo-guna é paixão, mas no mundo espiritual, é 
afeição. No mundo material, a afeição é contaminada por rajo- 
guna e tamo-guna, mas em suddha-sattva a afeição que existe nos 
devotos é transcendental. 

A palavra svakarthanám refere-se a grandes desejos. Como se 
menciona neste verso, o olhar lançado pelo Senhor Visnu cria os 
desejos dos devotos. O devoto puro, entretanto, não tem desejos. 
Portanto, Sanâtana Gosvâmi comenta que, como os desejos dos de- 
votos cuja atenção está fixa em Krsna já foram plenamente satisfei- 
tos, os olhares que o Senhor lança de soslaio criam variados desejos 
em relação com Krsna e o serviço devocional. No mundo material, 
o desejo é um produto de rajo-guna e tamo-guna, mas no mundo 
espiritual o desejo acarreta uma imensa variedade de serviço trans- 
cendental permanente. Logo, a palavra svakarthanám refere-se ao 
anseio de servir a Krsna. 

Em Vrndavana, havia um lugar onde náo se via templo algum, 
mas um devoto desejou: “Que haja um templo e seva, serviço devo- 
cional.” Portanto, aquilo que certa vez era um ermo agora tornou- 
se um lugar de peregrinação. São esses os desejos de um devoto. 


VERSO 51 
ca. 


AAA | 
TRÄNAR: MR rea: MIM 
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atmadi-stamba-paryantair 

múrtimadbhis carácaraih 
nrtya-gitady-anekarhaih 

prthak prthag upasitah 


atma-adi-stamba-paryantaih—desde o Senhor Brahma até a: enti- 
dade viva insignificante; marti-madbhih—assumindo alguma forma; 
cara-acaraih—móveis e inertes; nrtya-gīta-ādi-aneka-arhaih—pelos 
mais variados meios de adoração, tais como dançar e cantar; prthak 
prthak—diferentemente; upasitah—que estavam sendo adoradas. 


TRADUÇÃO 
Todos os seres, móveis e inertes, desde o Senhor Brahma de quatro 
cabeças até a mais insignificante entidade viva, haviam assumido 
formas e adoravam diferentemente aquelas visnu-martis, de acordo 
com suas respectivas capacidades, com vários meios de adoração, 
tais como dança e canto. 


SIGNIFICADO 

De acordo com suas habilidades e seu karma, inúmeras entidades 
vivas ocupam-se em diferentes classes de adoração ao Supremo, 
mas todas estão ocupadas (jivera. “svariipa 'haya=krsnera “nitya- 
dása"); nào há ninguém que nào esteja servindo. Portanto, o mahã- 
bhagavata; o devoto mais elevado, vé todos como ocupados a servigo 
de: Krsna; somente a ele próprio ele vê como não estando ocupado. 
Temos de elevar-nos de uma posição inferior a uma posição superior, 
e a posição máxima é aquela em que se presta serviço diretaménte 
em Vrndávana. Mas todos estão ocupados em servir. Esquecer-se 
de servir ao Senhor é maya. 


ekale isvara krsna, ara saba bhrtya 
yare yaiche nacaya, se taiche kare nrtya 


“Somente Krsna é o mestre Supremo, e tódos os demais sáo Seus 
servos. De acordo como Krsna deseja, todos dangam a música que 
Ele tocar.” (Cc. Adi 5.142) 

Existem duas categorias de entidades vivas — móveis e inertes. 
As árvores, por exemplo, permanecem em um só lugar, ao passo 
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que'as formigas movem-se. Brahmã viu que todas elas, desde as 
criaturas mais elevadas até as mais baixas, assumiram diferentes 
formas e, de acordo com sua posição, estavam ocupadas no servi- 
ço ao Senhor Visnu. 

Recebe-se uma forma segundo a maneira pela qual se adora o 
Senhor. No mundo material, o corpo que alguém recebe é guiado 
pelos semideuses. Na verdade, é a isso que as pessoas se referem 
ao mencionar a influência dos astros. Como 'se indica no' Bhagavad» 
gitã (3.27) através das palavras prakrteh kriyamânâni, a pessoa é 
controlada pelos semideuses de acordo com as leis da natureza. 

Todas as entidades vivas estão servindo a Krsna de diferentes ma- 
neiras, porém, quando elas são conscientes de Krsna, seu serviço 
manifesta-se plenamente. Assim como uma flor em botão pouco a 
pouco desabrocha e fornece aroma e beleza, do mesmo modo, quando 
a entidade viva chega à plataforma de consciência de Krsna, a beleza 
de sua verdadeira forma desabrocha plenamente. Esta é a beleza 
última e a satisfação última do desejo. 


VERSO 52 


ac 


SEMA o 
ña: a EA AR 


animadyair mahimabhir 
ajadyabhir vibhütibhih 

catur-vimsatibhis tattvaih 
parita mahad-adibhih 


anima-adyaih—lideradas por anima; mahimabhili—pelas opulén- 
cias; aja-adyabhih—lideradas por Ajà; vibhütibhih— pelas poténcias; 
catuh-vimsatibhih—perfazendo: vinte e quatro; tattvaih—pelos ele- 
mentos que participam na criagáo do mundo material; paritah— 
(todas as visnu-múrtis) estavam cercadas; mahat-adibhih—liderados 
pelo mahat-tattva. 


TRADUÇÃO 
Todas as visnu-mirtis estavam cercadas pelas opuléncias, lidera- 
das por apimã-siddhi; pelas potências místicas, lideradas por Aja; 
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e pelos vinte e quatro elementos que participam na criação do mundo 
material, liderados pelo mahat-tattva. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra mahimabhih significa aisvarya, ou opulén- 
cia; A Suprema Personalidade de Deus pode fazer o que bem quiser. 
Isto é Sua-aisvarya. Ninguém pode comandá-lO, mas Ele pode co- 
mandar à todos. Sad-aisvarya-piúrnam. O Senhor é pleno de seis 
opuléncias. As yoga-siddhis, as perfeigdes da yoga, tais como a ha- 
bilidade de tornar-se menor do que o menor (anima-siddhi) ou maior 
do que omaior:(mahima-siddhi), estão presentes no Senhor Visnu. 
Sad-aisvaryaih pürno. ya iha bhagavân (Ce. Adi 1.3). A palavra 
ajà quer dizer maya, 'ou poder místico, Tudo o que é misterioso 
existe plenamente em: Visnu. 

Os vinte e quatro elementos a que se alude nesta passagem são 
os cinco sentidos funcionais (pafca-karmendriya), os cinco senti- 
dos com os quais se obtém conhecimento (parica-jfiânendriya), os 
cinco elementos materiais grosseiros (pafica-mahâbhúta), os cinco 
objetos dos sentidos (pañca“tanmátra), a mente (manas), o falso 
ego (ahañkara), o mahat-tattva, e a natureza material (prakrti). 
Todos estes vinte e quatro elementos são empregados para que ocorra 
a manifestação deste mundo: material. O-mahat-tattva divide-se 
em diferentes categorias sutis, mas originalmente é chamado de 
mahat-tattva. 


VERSO 53 
FAMA | 
racer raio: IR 


kàla-svabhava-samskara- 
kama-karma-gunadibhih 

sva-mahi-dhvasta-mahibhir 
múrtimadbhir upasitah 


kala—pelo fator tempo; svabhava—própria natureza; samskara— 
reforma; kama-—desejo; karma-—ação fruitiva; guna—os trés modos 
da natureza material; adibhih—e :por: outros; sva-mahi-dhvasta- 
mahibhih—eujaprópria independéncia estava subordinada a poténcia 
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do Senhor; mürti-madbhih—possuindo forma; upasitah—estavam 
sendo adoradas. 
TRADUÇÃO 

Então, o Senhor Brahmã viu que kala (o fator tempo), svabhàva 
(a própria natureza que alguém adquire através da associação), 
samskara (reforma), kâma (desejo), karma (atividade fruitiva) e as 
gunas (os três modos da natureza material) — a própria independên- 
cia deles estando: inteiramente subordinada à potência do Senhor 
— tinham todos adquirido formas e também estavam adorando 
aquelas visnu-mürtis. 


SIGNIFICADO 

Com exceção de Visnu, ninguém possui independência alguma. 
Se passamos a entender este fato, então, estamos em verdadeira cons- 
ciência de-Krsna. Devemos sempre lembrar-nos de que Krsna é o 
único mestre supremo e todos os demais são Seus servos (ekale isvara 
krsna, āra saba bhrtya). Todos sáo subordinados a Krsna, mesmo 
Naráyana ou o Senhor Siva (Siva-virificinutam). Até mesmo Baladeva 
é subordinado a Krsna. Isto é um fato. 


ekale isvara krsna, ara saba bhrtya 
yãre yaiche nacáya, se taiche kare nrtya 
(Cc. Adi 5.142) 


Todos devem procurar entender que ninguém é independente, pois 
tudo é parte integrante de Krsna e age e move-se pelo desejo supre- 
mo de Krsna. Esta compreensão, esta consciência, é consciência de 
Krsna. 


yas tu nãrâyanam devam 
brahma-rudradi-daivataih 
samatvenaiva vikseta 
sa püsandi bhaved dhruvam 


“A pessoa que considera semideuses como Brahma e Siva como es- 
tando no mesmo nível de Narâyana na certa deve ser considerada 
um ofensor.” Ninguém pode comparar-se a Naráyana, ou Krsna. 
Krsna é Narayana, e Nárayana também é Krsna, pois Krsna é O 
Narayana original. O próprio Brahma, ao dirigir-se:a Krsna, diz que 
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nãrãyanas: tvam na hi; sarva-dehinam:- **Também sois Naráyana. 
Na verdade, sois o Naráyana original.” (Bhãg. 10.14.14) 

Kāla, ou o fator tempoj tem muitos assistentes, tais como sva- 
bhava; sarnskãra, kama, karma:e guna. Svabhava, ou a própria 
natureza de alguém, forma-se de acordo com a associação com as 
qualidades: materiais. Kdranam guna-sango 'sya sad-asad-yoni-jan- 
masu (Bg; 13.22). Sat e asat-svabháva—a natureza superior ou in- 
ferior de alguém — desenvolvem-se através da associação com as 
diferentes qualidades, a saber, sattva-guna, rajo-guna-e tamo-guna. 
Devemos gradualmente chegar a sattva-guna, para que possamos 
evitar as duas gunas inferiores. Isto pode ser levado a efeito se co- 
mentarmos regularmente o: Srimad-Bhâgavatam e ouvirmos sobre 
as atividades de Krsna: Nasta-prayesv abhadresu nityam bhàgavata- 
sevayá (Bhág. 1.2.18). Todas as atividades de Krsna descritas no 
Srimad-Bhagavatam, começando inclusive com'os passatempos rela- 
cionados com‘ Pūtanā, são transcendentais. Portanto, ouvindo e dis- 
cutindo o Srimad-Bhagavatam; rajo-guna e tamo-guna sào subjugadas, 
e então sobra apenas sattva-guna, Daí, rajo-guna e tamo-guna não 
podem fazer-nos nenhum mal. 

O Varnasrama-dharma, portanto, é essencial, pois pode conduzir 
as pessoas a sattva-guna. Tadã rajas-tamo-bhâvah kâma-lobhadayas 
ca ye (Bhãg. 1,2:19), Tamo-guna e rajo-guna aumentam a luxúria 
e a cobiça, que enredam a entidade viva de tal maneira que ela tem 
de existir neste mundo material em muitas e muitas formas. Isto é 
muito perigoso. Através da implantação do varnasrama-dharma, a 
pessoa deve, portanto, elevar-se a sattva-guna e deve desenvolver 
as qualificações bramínicas — ser muito limpa e asseada, acordar 
de manhã cedinho e assistir ao mangala-arãtrika, e assim por diante. 
Dessa maneira, ela deve permanecer em sattva-guna, e então deixará 
de ser influenciada por tamo-guna e rajo-guna. 


tada rajas-tamo-bhaváh 
kâma-lobhadayas ca ye 
ceta etair anâviddham 
sthitam sattve prasidati 
(Bhàg. 1.2.19) 


A oportunidade de obter esta purificação é um aspecto especial da 
vida humana; em outras vidas, isto não é possível. Essa purificação 
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pode ser alcançada mui facilmente através de radha-krsna-bhajana, 
servico devocional prestado a Rádhá e Krsna, e por isso Narottama 
dasa Thákura canta; hari hari viphale janama gonüinu, indicando 
que se alguém não adora Radhã-Krsna desperdiça sua forma de vida 
humana. Vasudeve bhagavati bhakti-yogah prayojitah/ janayaty asu 
vairagyam (Bhag:1.2.7). Através da ocupacáo no serviço a Vasudeva, 
a pessoa rapidamente renuncia a vida material. Os membros do mo- 
vimento da consciéncia de Krsna, por exemplo, estando ocupados 
em vasudeva-bhakti, bem depressa chegam à etapa em que se tornam 
vaisnavas magníficos, tanto que as pessoas ficam surpresas de que 
mlecchas e yavanas sejam capazes de atingir essa fase. Isto é possi- 
vel através de vasudeva-bhakti. Mas se nesta vida humana náo che- 
garmos à etapa de sartva-guna, então, como Narottama dása Thákura 
canta, hari hari viphale janama gonáinu — não há proveito algum 
em ganhar esta forma de vida humana. 

Sri Virarâghava Acarya comenta que cada um dos itens menciona- 
dos na primeira metade deste verso é causa de enredamento material. 
Kala, ou o fator tempo, agita os modos da natureza material, e sva- 
bhava resulta da associacáo com estes modos. Logo, Narottama 
dãsa Thakura diz que bhakta-sane vasa. Se alguém se associa com 
bhaktas, então a svabhãva, ou natureza, mudará. Nosso movimento 
da consciência de Krsna destina-se a dar às pessoas boa associação 
para que essa mudança possa ocorrer, e realmente vemos que através 
deste método as pessoas em todo o mundo pouco a pouco estão se 
tornando devotos. 

Quanto a sariskára, ou reforma, isto é possivel através de boa 
associação, pois, através de boa associação, a pessoa desenvolve 
bons hábitos, e os hábitos tornam-se uma segunda natureza, Portan- 
to, bhakta-sane vása: que as pessoas Tecebam a oportunidade de 
conviver com bhaktas. Então, seus hábitos mudarão. Na forma de 
vida humana tem-se esta chance, mas como Narottama dása Thakura 
canta, hari hari viphale janama- gonüinu: se alguém deixa de tirar 
proveito desta oportunidade, sua vida humana é desperdicada. Por- 
tanto, estamos tentando impedir que a sociedade humana degrade-se 
€ estamos realmente tentando elevar as pessoas à natureza superior. 

Quanto a kâma e karma — desejos e atividades —, se alguém se 
ocupa em serviço devocional, ele desenvolve uma natureza diferente 
daquela desenvolvida quando se ocupa em atividades de gozo dos 
sentidos, e evidentemente o resultado também é diferente. De acordo 
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com a: associação com diferentes naturezas, a pessoa recebe uma 
determinada classe: de corpo. Karanam guna-sañgo 'sya sad-asad- 
yoni-janmasu (Bg. 13.22). Logo, devemos sempre buscar boa asso- 
ciação, a associação dos devotos. Então, nossa vida será exitosa. 
Conhece-se um homem pela companhia que ele escolhe. Se ele tem 
a oportunidade de viver na boa associação dos devotos, será capaz 
de cultivar conhecimento, e naturalmente seu caráter ou sua natureza 
mudarão, trazendo-lhe benefício eterno. 


VERSO 54 


ERRA Ra: d 
IATA fi ATA 114811 


satya-jrianànantananda- 
mütraika-rasa-mürtayah 

asprsta-bhüri-mühatmyà 
api hy upanisad-drsàm 


Satya—eternas; jñána—tendo pleno conhecimento; ananta—ili- 
mitadas; dnanda—plenamente bem-aventuradas; maátra—somente; 
eka-rasa—sempre existindo; múrtayah—formas; asprsta-bhúri-mahat- 
myah—cuja grande glória não é tocada; api—mesmo; hi—porque; 
upanisat-drsâm-—por aqueles jnânis que estão ocupados em estudar 
os Upanisads. 


TRADUÇÃO 
Todas as visnu-mártis tinham formas eternas e ilimitadas, plenas 
de conhecimento e bem-aventurança, cuja existência estava além 
da influência do tempo. Sua grande glória jamais podia sequer ser 
tocada pelos jnânis ocupados em estudar os Upanisads. 


SIGNIFICADO 
à Mero sástra-jriàna, ou conhecimento acerca dos Vedas, nào ajuda 
ninguém a entender a Personalidade de Deus. Somente alguém que 
éfavorecido ou agraciado pelo Senhor pode entendé-IO. Isto também 
€ explicado nos Upanisads (Mundaka Up. 3.2.3): 
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nãyam ütmà pravacanena labhyo 
na medhasa na bahunã srutena 
yam evaisa vrnute tena labhyas. 
tasyaisa atmà vivrnute tanurn svam 


“O Senhor Supremo não é acessível através de explicações esmera- 
das, vasta inteligência, ou mesmo muita audição. Ele é obtido apenas 
por aquele a quem Ele próprio escolhe. Para tal pessoa, Ele mani- 
festa Sua própria forma.” 

Uma descrição feita em relação ao Brahman é satyam brahma, 
ânanda-rapam: “O Brahman é a Verdade Absoluta-e ananda, ou 
bem-aventurança, completa.” As formas de Visnu, o Brahman Su- 
premo, eram unas, mas tinham diversas manifestações. Os seguidores 
dos Upanisads, entretanto, não: podem entender a variedade manifes- 
tada pelo Brahman. Isto prova que o Brahman e Paramátmá realmen- 
te podem ser entendidos apenas através da devogáo, como o próprio 
Senhor confirma no Srimad-Bhagavatam (bhaktyaham ekaya grá- 
hyah, Bhag. 11.14.21). Para estabelecer que o Brahman na verdade 
tem forma transcendental, Srila Visvanátha Cakravarti Thákura cita 
várias vezes os Sastras. No Svetasvatara Upanisad (3.8), o Supremo 
édescrito como aditya-varnamñ tamasah parastát: ** Aquele cuja forma 
automanifesta é luminosa como: 0:sol e transcendental 4 escuridáo 
da ignorância.” Ananda-mátram ajaram purânam ekam santam ba- 
hudhã dr$yamânam: “O Supremo é bem-aventurado, sem nenhum 
vestígio de infelicidade, Embora seja o mais idoso, Ele nunca envelhe- 
ce, e embora único, Ele é conhecido sob diferentes formas.” Sarve 
nityah sasvatas ca dehãs tasya paratmanah: “Todas as formas desta 
Pessoa Suprema são eternas.” (Maha-varáha Purâna) A Pessoa Su- 
prema tem uma forma, com mãos, pernas € outros aspectos pessoais, 
mas Suas mãos e pernas não são materiais. Os bhaktas sabem que 
a forma de Krsna, ou Brahman, não é absolutamente material. Ao 
contrário, o Brahman tem uma forma transcendental, e quando: 
alguém está absorto nela, tendo plenamente desenvolvido sua. bhakti, 
ele pode entendê-lO (premaüjana-cchurita-bhakti-vilocanena), Os 
maáyavadis, entretanto, não podem entender esta forma transcenden- 
tal, pois pensam que ela é material. 

As formas transcendentais existentes na Suprema: Personalidade 
de Deus são tão grandes que os seguidores impessoais dos Upanisads 
nào podem alcancar a plataforma na qual se obtém o conhecimento 
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com o qual podem-se compreendé-las. Particularmente, as formas 
transcendentais do Senhor estão além do alcance dos impersonalis- 
tas, que podem apenas entender, através de estudos dos Upanisads, 
que a Verdade Absoluta não é matéria e que a potência limitada 
não Lhe oferece nenhuma restrição material. 

No entanto, embora Krsna não possa ser visto através dos Upani- 
sads, em algumas passagens afirma-se que Krsna de fato pode ser 
conhecido dessa maneira. Aupanisadarn purusam: “Ele é conhecido 
através dos Upanisads.” Isto significa que quando alguém se purifica 
através do conhecimento védico, ele então tem permissão de ingres- 
sar na compreensão devocional (mad-bhaktirt labhate parâm). 


tac chraddadhânã munayo 
jriana-vairagya-yuktayü 

pasyanty âtmani catmânam 
bhaktya Sruta-grhitaya 


“O estudante ou sábio seriamente inquisitivo, bem equipado com 
conhecimento e desapego, compreende a Verdade Absoluta, prestando 
serviço devocional de acordo com aquilo que ele ouviu do Vedânia- 
Sruti” (Bhãg. 1.2.12) A palavra $ruta-grhitayã refere-se ao conheci- 
mento Vedanta, e não a sentimentalismo. Sruta-grhita é conhecimento 
transmitido através do som. 

O Senhor Visnu, conforme Brahma compreendeu, é o reservatório 
de toda a verdade, conhecimento e bem-aventurança: Ele é a com- 
binação destes três aspectos transcendentais, e Ele é o objeto da 
adoração prestada pelos seguidores dos Upanisads. Brahmã com- 
preendeu que todas as diferentes formas de vacas, meninos e bezerros 
transformadas em formas de Visnu não obtiveram essa transforma- 
ção através do misticismo do tipo que um yogi ou semideus podem 
exibir mediante poderes específicos dos quais são investidos. As vacas, 
bezerros e meninos transformados em visnu-miirtis, ou formas de 
Visnu, não eram manifestações de visnu-mayã, ou a energia de Visnu, 
mas eram o próprio Visnu. As respectivas qualificações de Visnu e 
visnu-mayã são como as do fogo e do calor. No calor, existe a'qua- 
lificação do fogo, a saber, a quentura; é todavia o calor nào é fogo. 
As formas dos meninos, vacas e bezerros manifestas como Visnu 
não eram como o calor, mas ao contrário, eram como'o fogo — 
todas elas realmente eram Visnu. De fato, Visnu caracteriza-Se pela 
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verdade plena, conhecimento pleno e bem-aventuranca plena. Pode- 
se dar outro exemplo, recorrerido-se a objetos materiais, que podem 
refletir-se.ém muitas e muitas formas. Por:exemplo, o sol reflete-se 
em muitos potes de água, mas os reflexos do sol nos diversos potes 
náo sáo o próprio sol. Náo há verdadeiros calor e luz emanados 
pelo sol visto no pote, embora isto pareça ser o sol. Mas cada uma 
das formas que Krsna assumiu era Visnu em toda a Sua plenitude. 

Devemos o máximo possível comentar diariamente o Srimad- 
Bhagavatam, e entáo tudo se tornará claro, pois o Bhagavatam é 
a essência de toda à literatura védica (nigama-kalpataror galitam 
phalam). Foi escrito por Vyasadeva (mahâmuni-krte) quando ele se 
tornou auto-realizado. Logo, quanto mais lermos o Srimad-Bhaga- 
vatam, tanto mais este conhecimento evidencia-se. Todos os seus 
versos são transcendentais. 


VERSO 55 
vd mpz «ausi: RARIERSUS AST | 
epe mif fur emp al 


evam sakrd dadarsajah 
para-brahmátmano 'khilan 

yasya bhasã sarvam idam 
vibhati sa-carácaram 


evam-—assim; sakrt—de uma só vez; dadarsa—viu; ajah—Senhor 
Brahma; para-brahma-—da Suprema Verdade Absoluta; atmanah— 
expansões; akhilan—todos os bezerros e meninos, etc.; pasya—de 
quem; bhasa—pela manifestacáo; sarvam—tudo; idam—isto; vi- 
bhüti—se manifesta; sa-cara-acaram-—o que quer que seja móvel e 
inerte. 


TRADUÇÃO 
Assim, o Senhor Brahmã viu o Brahman Supremo, mediante cuja 
energia, todo este Universo, com seus seres vivos móveis e inertes, 
manifesta-se, Ao mesmo tempo, ele também viu todos os bezerros 
e meninos como expansões do Senhor. 
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SIGNIFICADO 
Através deste incidente, o Senhor Brahmã foi capaz de ver como 
Krsna mantém todo o Universo de diferentes maneiras. Tudo é visi- 
vel porque Krsna manifesta tudo. 


VERSO 56 
ETERNA 
RAR ara era Man 


tato "tikutukodvrtya- 
stimitaikadasendriyah 

tad-dhàmnübhüd ajas tüsnim 
pür-devy-antiva putrikà 


tatah—entào; atikutuka-udvrtya-stimita-ekadasa-indriyah—cujos 
onze sentidos ficaram todos sob o impacto de um grande espanto 
e depois aturdidos pela bem-aventurança transcendental; tad-dhâm- 
nã-—pela refulgência daquelas vismu-mürtis; abhit—ficou; ajah— 
Senhor Brahmã; tâsnim silencioso; pahdevi-anti-—na presença de 
uma deidade da aldeia (grâmya-devatã); iva—assim como; putri- 
kã-—-um boneco de barro feito por uma criança: 


TRADUÇÃO 
Então, pelo poder da refulgência daquelas visnu-miirtis, o Senhor 
Brahmã, com seus onze sentidos sob o impacto do espanto e atur- 
didos pela- bem-aventurança transcendental, ficou silencioso, assim 
como um boneco de barro de uma criança na presença da deidade 
da aldeia. 


SIGNIFICADO 

Brahmã ficou atordoado devido à bem-aventurança transcenden- 
tal (muhyanti yat sürayah). Em seu espanto, todos os seus sentidos 
ficaram aturdidos, e ele foi incapaz de ver ou fazer alguma coisa. 
Brahma considerava-se absoluto, julgando-se a única deidade pode- 
rosa, mas agora seu orgulho foi subjugado, e ele voltou a ser um 
mero semideus — um importante semideus, evidentemente, mas 
um semideus. Brahmã, portanto, não pode:ser comparado a Deus 
— Krsna, ou Narayana. Se é proibido comparar a Narâyana mesmo 
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semideuses como Brahmá e Siva, que falar então de comparar os 
outros a Ele? 


yas tu nãrâyanam devam 
brahma-rudradi-daivataih 
samatvenaiva vikseta 
sa pasandi bhaved dhruvam 


“Alguém que considera que os semideuses como Brahma e Siva estáo 
em nível de igúaldade com Narayana na certa deve ser considerado 
um ofensor.'” Não devemos igualar os:semideuses a: Narayana, pois 
até mesmo Sañkaracarya proibiu isto (narayanah paro 'vyaktat). 
Também, como :se menciona nos Vedas, eko narayana ásin na brah- 
mã nesânah: “No começo da criação, havia apenas a Personalidade 
Suprema, Naráyana, e não existia Brahma ou Siva.” Portanto, todo 
aquele que no final de sua vida lembra-se de Naráyana alcança a 
perfeição (ante narayana-smrtih). 


VERSO 57 
fas añ A 
ARA | 
ASA RAR añ RA 
SETA ate SAA lol 


itirese "tarkye nija-mahimani sva-pramitike 
paratrajato "tan-nirasana-mukha-brahmaka-mitau 

anise "pi drasturn kim idam iti và muhyati sati 
cacchadajo jñatva sapadi paramo 'jà-javanikam 


iti—assim; ira-Ise—Senhor Brahma, o senhor de Sarasvati (Irã); 
atarkye—além de; nija-mahimani—cuja própria glória; sva-pramiti- 
ke—automanifesto e bem-aventurado; paratra—além de; ajatah—a 
energia material (prakrti); atat—irrelevante; nirasana-mukha—pela 
rejeição daquilo que é irrelevante; brahmaka—por intermédio das 
jóias mais valiosas dos Vedas; mitau—em quem existe conhecimen- 
to; anise—nào foi capaz; api—mesmo; drastum-—de ver; kim—que; 
idam—é isto; iti—assim; và—ou; muhyati sati—sendo mistificado; 
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cacchada—removeu; ajah—Senhor Sri Krsna; ¡natva—após enten- 
der; sapadi—de uma vez; paramah—o maior de todos; aja-javani- 
kâm-—a cortina de maya. 


TRADUÇÃO 

O Brahman Supremo está além da especulação mental, é auto- 
manifesto, existindo em Sua própria bem-aventurança, e está além 
da energia material. Ele é conhecido por intermédio das jóias mais 
valiosas dos Vedas, que refutam o conhecimento irrelevante. Assim, 
em relação com esse Brahman Supremo, a Personalidade de Deus, 
cuja glória fora mostrada pela manifestação de todas as formas de 
Visnu de quatro braços, o Senhor Brahmã, o senhor de Sarasvafi, 
foi mistificado. “Que é isto?” quis saber ele, e então não foi sequer 
capaz de ver. O Senhor Krsna, entendendo a posição de Brahmã, 
removeu então de uma vez a cortina, Sua yogamaya. 


SIGNIFICADO 

Brahmã foi inteiramente mistificado, Ele não podia entender o 
que via, e depois não foi sequer capaz de ver. O Senhor Krsna, com- 
preendendo a posição de Brahma, removeu então aquela cobertura, 
removeu yogamãyã. Neste verso, Brahmã é chamado de iresa. Irã 
significa Sarasvati, a deusa da sabedoria, e Iresa é seu esposo, o 
Senhor Brahmã. Brahmã, portanto, é inteligentíssimo. Mas mesmo 
Brahmã, o senhor de Sarasvati, ficou confuso pelas ações de Krsna. 
Embora tentasse, ele não pôde entender 'o Senhor Krsna. No come- 
so, os meninos, os bezerros e o próprio Krsna foram cobertos por 
yogamaya, que mais tarde expós o segundo grupo de bezerros e 
meninos, que eram expansões de Krsna, é que então manifestaram 
todas essas formas de quatro braços. Agora, vendo a confusão de 
Brahmã, o Senhor Krsna fez desaparecer aquela yogamāyā. Pode- 
se pensar que a mayã afastada por Krsna era mahámaya, mas Srila 
Visvanatha Cakravarti Thákura comenta que era yogamaya, a po- 
téncia pela qual Krsna ás vezes manifesta-Se e ás vezes náo Se mani- 
festa. A potência que cobre a verdadeira realidade e apresenta algo 
irreal é mahamayã, mas a potência pela qual a Verdade Absoluta 
às vezes manifesta-Se e às vezes não Se manifesta é yogamaya. Por- 
tanto, neste verso, a palavra aja refere-se a yogamaya. 
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A energia de Krsna — Sua maya-Sakti, ou svarüpa-sakti — é apenas 
una, mas manifesta-se com: variedades. Parasya- saktir vividhaiva 
$rayate (Svetasvatara Up. 6.8). A diferença entre os vaisnavas e os 
mayavadis é que os mãyâvâdis dizem que' maya é igual, ao passo 
que os vaisnavas reconhecem suas variedades. Existe igualdade na 
variedade. Por exemplo, em uma árvore, existem muitas variedades 
de folhas, frutas e flores. Variedades de energia são necessárias para 
realizar as várias atividades dentro da criação. Citando outro exem- 
plo: numa máquina, todas as suas partes talvez sejam ferro, mas a 
máquina exerce atividades: variadas. Embora toda a máquina seja 
de ferro, uma parte funciona de uma maneira, € outras partes fun- 
cionam de maneiras diferentes. Alguém que não saiba como a má- 
quina funciona talvez diga que toda ela é só ferro; entretanto; apesar 
de ser feita de ferro; a máquina tem diferentes elementos, todos fun- 
cionando diferentemente para cumprir-o- propósito parao qual a 
máquina foi feita. Uma roda gira dessa maneira, outra roda gira 
daquela maneira, funcionando naturalmente de tal modo que o'tra- 


balho da máquina se desenvolve. Conseqúentemente, damos dife- 
rentes nomes a diferentes partes da máquina, dizendo: “Isto é uma 
roda”, “Isto é um parafuso”, “Isto é uma rosca”, “Isto é-a lubri- 
ficação”, e assim-por diante. Igualmente, como se explica nos Vedas: 


parásya saktir vividhaiva $rüyate 
svàübhüviki jfiana-bala-kriyà ca. 


O poder de Krsna é diverso, e por conseguinte a mesma Sakti, ou 
potência, funciona de várias maneiras. Vividhã significa “'varieda- 
des”. Existe unidade na variedade. Assim, yogamayã e mahámaya 
estão entre as várias partes individuais da mesma potência única, e 
todas essas potências individuais funcionam de acordo com suas 
próprias e variadas maneiras. As potências sarivit, sandhini e ahla- 
dini — a potência de Krsna que se encarrega da existência, Sua po- 
tência utilizada no conhecimento e Sua potência utilizada:no prazer 
— são distintas de yogamāyā. Cada umà delas é uma potência indi- 
vidual: A potência ahladini é Radharâni. Como Svarüpa Dãmodara 
Gosvami explica: radhá: krsna-pranaya-vikrtir hladint Saktir asmat 
(Cc. Adi 1.5). A ahladini-sakti manifesta-se como Radharâni, mas 
Krsna e Radharâni são os mesmos, embora um seja o potentee a 
outra, a potência. 
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Brahmã ficou mistificado com a opuléncia de Krsna. (rija-mahi- 
mani) porque esta opuléncia era atarkya, ou inconcebivel. Com os 
sentidos limitados, ninguém pode perscrutar aquilo: que é inconcebí- 
vel. Portanto, o inconcebivel chama-se acintya, aquilo que está além 
de cintya; nossos pensamentos e argumentos. Acintya refere-se àquilo 
com que não podemos atinar, mas temos de aceitar. Srila Jiva Go- 
svâmi disse que, a menos que aceitemos que o Supremo é acintya, 
não poderemos nos dar conta do que é Deus. Isto tem de ser enten- 
dido. Portanto, dizemos que as palavras dos sastras devem ser aceitas 
como elas são, sem mudanças, pois ultrapassam nossos argumen- 
tos. Acintyàh khalu ye bháva na tams tarkena yojayet: “Aquilo 
que é acintya não pode ser averiguado através do argumento.” De 
um modo geral, as pessoas contestam, mas nosso: processo não é 
contestar, pois preferimos aceitar o conhecimento védico como ele 
é. Quando Krsna diz: “Isso é superior e aquilo é inferior”, aceita- 
mos exatamente aquilo que Ele diz. Não ficamos argumentando: 
**Por que isso é superior e aquilo é inferior?" Se alguém contesta, 
sua chance de obter conhecimento se esvai. 

Este caminho da aceitação chama-se avaroha-panthã: A palavra 
avaroha relaciona-se com a' palavra avatãra, que significa “aquilo 
que desce”. O materialista quer entender tudo através de droha- 
panthã, — através do argumento e da razáo —, mas os temas trans- 
cendentais náo podem ser entendidos dessa maneira. Ao contrário, 
a pessoa deve seguir avaroha-panthã, o processo de conhecimento 
descendente. Portanto, deve-se aceitar o sistema paramparã. E o 
melhor: paramparã é aquele que procede de Krsna (evarir param- 
parãsprâptam). O que Krsna diz, devemos aceitar (imarh rajarsayo 
viduh) Isto chama-se avaroha-panthã. 

Brahmã, entretanto, adotou aroha-panthã. Através de seu próprio 
poder concebível e limitado, ele queria entender o poder místico de 
Krsna, e por isso ele próprio acabou sendo mistificado. Todos querem 
sentir prazer em seu próprio conhecimento, pensando: “Nesse assun- 
to, eu sou muito bom.” Mas quando se refere a entender Krsna, 
este conceito- não: tem validade, pois ninguém pode colocar Krsna 
dentro das limitações de prakrti. Tødos devem submeter-se. Não 
há alternativa. Na táms tarkena yojayet. Essa submissáo marca a 
diferenca entre os krsnaístas e os máyávádis. 

Afrase atan-nirasana refere-se ao ato de dispensar aquilo que é 
irrelevante. (Atat significa “aquilo que não é um fato”.) O Brahman 
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às vezes é descrito como asthiilam ananv ahrasvam adirgham; * “aquilo 
que não é nem grande nem pequeno, nem curto nem comprido ls 
(Brhad-aranyaka Up. 5.8.8) Neti neti: “Não é isto, nem é aquilo. 
Mas que é isto? Ao descrever um lápis, pode-se dizer: “Não é isto; 
nem é aquilo”, mas isto não nos diz o que ele é. Isto chama-se defi- 
nição através da negação. No Bhagavad-gitã, Krsna também expli- 
ca a alma, dando definições negativas. Na jayate mriyate vá: é Ela 
não nasce nem morre. Praticamente não se pode entender meis do 
que isto.” Mas que é isto? Ela é eterna. Ajo nityah sasvato yam 
puràno na hanyate hanyamüne sarire: “Ela é não-nascida, eterna, 
sempre existente, imortal e primordial. Ela não morre quando o 
corpo morre.” (Bg. 2.20) No começo, é difícil entender a alma, e 
por isso Krsna fornece definições negativas: 


nainam chindanti sastrâni 
nainam dahati pavakah 

na caina kledayanty apo 
na sosayati marutah 


“A alma nunca pode ser despedaçada por arma alguma, tampouco 
pode ser queimada pelo fogo, umedecida pela água ou enxugada 
pelo vento.” (Bg. 2.23) Krsna diz: “Ela não é queimada pelo fogo. 
Portanto, deve-se imaginar o que é que não é queimado pelo fogo. 
Esta é uma definição negativa. 


VERSO 58 


as acata e aa: | 
ra A A ARA IM! 


tato ^rvak pratilabdhaksah 
kah paretavad utthitah 

krcchrüd unmülya vai drstir 
acastedam sahatmana 


tatah—entáo; arvak—externamente; pratilabdha-aksah—tendo re- 
cuperado sua consciência; kah—Senhor Brahma; pareta-vat—assim 
como um morto; utthitah—levantou-se; krcchrat—com grande di- 
ficuldade; unmilya—abrindo; vai—na verdade; drstíih—seus olhos; 





724 Srimad-Bhagavatam [Canto 10,Cap. 13 


âcasta—ele viu; idam —este Universo; saha-atmana — juntamente com 
ele mesmo. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã recuperou então sua consciência externa e le- 
vantou-se, assim como um morto que volta a viver. Abrindo seus 
olhos com grande dificuldade, ele viu o Universo, juntamente com 
ele mesmo. 


SIGNIFICADO 

Nós de fato não morremos. Por ocasião da morte, somos mera- 
mente mantidos inertes por algum tempo; assim como durante o sono. 
À noite dormimos, e todas' as nossas atividades cessam, mas logo 
que acordamos, nossa memória imediatamente retorna, e pensamos: 
“Oh, onde estou? Que devo fazer? Isto chama-se suptotthitanyaya. 
Suponha que morremos: “Morrer” significa que ficamos inertes 
por algum tempo e depois reencetamos nossas atividades. Isso acon- 
tece vida após vida, de acordo'com o nosso karma, ou atividades, 
e svabhâva, ou a natureza adquirida através da associação. Agora, 
na vida humana, se nos prepararmos, começando a realizar atividades 
espirituais, retornaremos à nossa verdadeira vida e alcançaremos a 
perfeição. Caso contrário, de acordo com 0o Karma, svabhava, pra- 
krti eè assim por diante, nossas variedades de vidas e atividades con- 
tinuarão, e também os nossos nascimentos e mortes. Como explica 
Bhaktivinoda Thákura, mayara vase, yaccha bhese, khaccha hábu- 
dubu bhai: “Meus queridos irmãos, por que estais sendo arrastados 
pelas ondas de maya?" Todos devem chegar à plataforma espiritual, 
e então suas atividades serão permanentes. Krta-punya-purijâh: esta 
etapa é alcançada depois que alguém acumula os resultados de ativi- 
dades piedosas por muitas e muitas vidas. Janma-koti-sukrtair na 
labhyate (Ce. Madhya 8.70). O movimento da consciência de Krsna 
quer interromper koti-janma, os repetidos nascimentos e mortes. 
Em um nascimento, a pessoa pode retificar tudo e chegar a obter 
vida permanente. Isto é consciência de Krsna. 


VERSO 59 
aña a Risa qa ram | 
FERA Setter] ate ASI) 


Verso 60) Brahmã rouba os meninos e os bezerros 


sapady evâbhitah pasyan 
diso 'pasyat purah-sthitam 

vrndàvanam janüjivya- 
drumãkirnam samü-priyam 


sapadi—imediatamente; eva—na verdade; abhitah—para todos 
os lados; pasyan—olhando; disah-—para as diregdes; apasyat—o 
Senhor Brahma viu; purah-sthitam—situada diante dele; wrndáva- 
nam—Nrndavana; jana-ajivya-druma-akirnam—repleta de árvores, 
que eram o meio de subsistência para os habitantes; samá-priyam— 
e que em todas as estações exerciam o mesmo fascínio. 


TRADUÇÃO 
Então, olhando para todas as direções, o Senhor Brahmã imedia- 
tamente viu Vrndávana diante dele, cheia de árvores, que eram o 
meio de subsistência para os habitantes e que em todas as estações 
exerciam o mesmo fascínio, 


SIGNIFICADO 

Janajivya-drumakirnam: as árvores e vegetais são essenciais, e 
dão felicidade durante todo o ano, em todas as estações. Este é o 
arranjo que prevalece em Vrndâvana, e graças a isso não acontece 
que, em uma estação, as árvores são agradáveis e em outra estação, 
elas não são agradáveis; ao contrário, em todas as mudanças sazo- 
nais elas exercem o mesmo fascínio. As árvores e vegetais fornecem 
os verdadeiros meios de subsistência recomendados para todos: Sarva- 
kama-dughà mahi (Bhàg. 1.10.4). As árvores € vegetais, e não a in- 
dústria, fornecem os verdadeiros meios de vida. 


VERSO 60 


Ma a A | 
e o MRI 


atra naisarga-durvairah 
sahãsan nr-mrgâdayah 

mitranivajitavasa- 
druta-rut-tarsakadikam 
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yatra—onde; naisarga—por natureza; durvairüh—vivendo com 
inimizade; saha üsan—vivem: juntos; zr—seres humanos; mrga- 
adayah—e animais; mitrani—amigos; iva—como; ajita—do Senhor 
Sri Krsna; avasa—residéncia; druta—foi embora; rut—ira; tarsaka- 
adikam—sede e assim por diante. 


TRADUÇÃO 
Vrndāvana é a morada transcendental do Senhor, onde não há 
fome, ira-ou séde. Embora por natureza sejam inimigos, tanto os 
seres humanos quanto os animais ferozes ali convivem em amizade 
transcendental. 


SIGNIFICADO 

A: palavra vana significa **floresta””.-Temos medo da floresta e 
náo:desejamos ir para lá; mas em Vrndávana os animais silvícolas 
comparam-se a semideuses, pois não têm inveja. Mesmo neste mundo 
material, na floresta, os animais vivem juntos, e quando vão beber 
água, eles não atacam ninguém. A inveja surge devido ao gozo dos 
sentidos, mas em Vrndavana não há gozo dos sentidos, pois a única 
meta'é a satisfação de Krsna. Mesmo neste mundo material, os 
animais 'em-Vrndavana: não invejam os sadhus que vivem lá. Os 
sâdhus mantêm vacas e fornecem leite aos tigres, dizendo: “Venham 
cá e tomem um pouco de leite:”" Assim, a inveja e a malícia são des- 
conhecidas em Vrndávana. Esta é a diferença entre Vrndavana e o 
mundo habitual. Ficamos horrorizados ao ouvir a palavra vana, flo- 
resta, mas em Vrndávana não há esse pavor: Lá, todos são felizes 
satisfazendo Krsna. Krsnotkirtana-gana-nartana-parau. Quer se trate 
de um gosvami, um tigre ou outro animal feroz, todos têm a mesma 
ocupação — satisfazer a Krsna. Mesmo os tigres também são devo- 
tos. Esta é a qualificação específica de Vrndàvana. Em Vrndavana, 
todos são felizes. O bezerro € feliz, o gato é feliz, o cão é feliz, o 
homem é feliz — todos. Todos querem servir a Krsna de acordo 
com seu grau de capacidade, e por isso náo há inveja. Talvez alguém 
pense que os macacos de Vradávana sáo invejosos, porque eles causam 
estragos e roubam comida, mas em Vrndavana observamos que os 
macacos podem pegar'a manteiga distribuída pelo próprio Krsna. 
Krsna demonstra pessoalmente que todos têm o direito de viver. 
Esta é a vida em Vrndavana. Por que eu' posso viver e tu deves 
morrer? Não. Isto é vida material. Os habitantes de Vrndavana pensam: 
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“O que quer que Krsna nos dê, dividamos essa sua prasada e coma- 
mos.” Esta mentalidade náo pode aparecer subitamente, mas com 
consciência de Krsna ela desenvolver-se-á aos poucos; através de 
de-se ch a essa plataforma: 

UM C EINA que se coletem fundos em todo o 
mundo para distribuir alimentos gratuitamente, aqueles a quem os 
alimentos são dados talvez não apreciem muito este ato. o valor 
da consciéncia de Krsna, entretanto, gradualmente será muito apre- 
ciado. Por exemplo, em um artigó sobre 0 templo do movimento 
Hare Krsna em Durban, África do Sul, o Durban Post escreveu: 
“Aqui, todos os devotos são muito ativos no serviço ao Senhor 
Krsna, e é fácil ver os resultados: felicidade, muita saúde, paz mental 
e o desenvolvimento de todas as boas qualidades.” Esta é a natureza 
de Vrndàvana. Harüv abhaktasya kuto mahad-gunüh: sem conscién- 
cia de Krsna, a felicidade é impossível; mesmo que lute, a pessoa 
não poderá ter felicidade. Portanto, estamos tentando dar à sociedade 
humana a oportunidade de obter através da consciência de Deus 
uma vida na qual há felicidade, perfeita saúde, paz mental e todas 
as boas qualidades. i 


Amaia Bra 
A UÑA ARA 118211 


tatrodvahat pasupa-varhsa-sisutva-nãtyam 
brahmüdvayam param anantam agâdha-bodham 
vatsün sakhin iva purà parito vicinvad 
ekam sa-püni-kavalam paramesthy acasta 


tatra—lá (em Vrndàvana); :udvahat—assumindo; pasupa-vamsa- 
Sisutva-natyam-—o papel no qual era uma criança em uma. família 
de vaqueiros (outro nome de Krsna é Gopala, “aquele que mantém 
as vacas”); brahma—a Verdade Absoluta; advayam-— inigualável; 
param-—o Supremo; anantam—ilimitado; agadha-bodham-—possuindo 
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conhecimento ilimitado; vatsan—os bezerros; sakhin—e Seus amigos, 
os meninos; iva: purá—exatamente como antes; paritah-—em toda 
parte; vicinvat--procurando; ekam-—sozinho; . sa-pân: kavalam— 
com um bocado de alimento em Sua máo; paramesthi—o Senhor 
Brahma; acasta-—viu: 


TRADUÇÃO 
Daí, o Senhor Brahmã viu a Verdade Absoluta — que é única e 
inigualável, que possui conhecimento pleno e que é ilimitada — assu- 
mindo o papel de uma criança em uma família de vaqueiros e, como 
antes, estava completamente sozinha com um porção de comida 
em Sua mão, procurando em toda parte os bezerros e Seus amigos 
vaqueirinhos. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a: palavra agadha-bodham, que significa “pleno de 
conhecimento ilimitado”, é significativa, O Senhor possui comheci- 
mento ilimitado, e portanto ninguém pode descobrir seu término, 
assim como ninguém pode medir o oceano. Qual é a extensáo de 
nossa inteligência em comparação 'com o vasto volume de água do 
oceano? Em minha viagem à América, quão insignificante era o 
navio; ele era como uma caixa de fósforos no meio do oceano. A 
inteligência de Krsna parece;o oceano, pois ninguém pode imaginar 
quão vasta ela é. A melhor-atitude, portanto, é render-se a Krsna. 
Náo tente medir Krsna. 

A palavra advayam, que significando “único e inigualável”, também 
€ significativa. Porque foi coberto pela maya de Krsna, Brahma jul- 
gava-se o Supremo. No mundo material, cada: um pensa: “Sou o 
melhor homem deste mundo. Conheço tudo." A pessoa pensa: “Por 
que devo ler o Bhagavad-gitã? Conheço tudo. Tenho minha própria 
interpretação.” Brahma, entretanto, foi capaz de entender que a 
Personalidade Suprema é Krsna. Isvarah paramah krsnah. Outro 
nome de Krsna, portanto, é paramesvara: 

Agora, Brahma viu Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, 
aparecer como um vaqueirinho em Vrndávana, sem demonstrar Sua 
opulência; mas agindo comò um menino inocente que carrega algum 
alimento em Sua máo, perambulando com Seus amigos vaqueirinhos, 
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bezerros e vacas. Brahma náo via Krsna como catur-bhuja, o Náráya- 
na opulento; ao contrário, ele simplesmente via um menino inocente. 
Entretanto, ele póde entender que, embora náo estivesse demonstrando 
seu poder, Krsna era a mesma Pessoa Suprema. De um modo geral, 
as pessoas náo apreciam alguém a menos que ele mostre algo ma- 
ravilhoso, mas aqui, embora Krsna náo manifestasse nenhum ato 
maravilhoso, Brahma póde entender que a mesma pessoa maravilho- 
sa estava presente como uma criança comum, embora Ele fosse o 
mestre de toda a criação. Por isso, Brahmã orou que govindam àdi- 
purusa tam aham bhajümi: *'Sois a pessoa original, a causa de 
tudo. Prostro-me diante de Vós.” Essa foi sua compreensão. Tam 
ahar bhajâmi: Isto é o que se deve procurar alcançar. Vedesu dur- 
labham: ninguém pode chegar a Krsna meramente através do conhe- 
cimento védico. Adurlabham atma-bhaktau: mas quando alguém se 
torna um devoto, então, ele pode compreendê-lO. Brahma, portanto, 
tornou-se um devoto. No começo, eleorgulhava-se-de ser Brahmã, 
o senhor do Universo, mas agora ele compreendeu: “Eis o Senhor 
do Universo. Sou um simples agente insignificante; Govindam àdi- 
purusa tam aham bhajâmi 

Krsna agia como um ator dramático. Porque Brahmã tinha um 
pouco de falso prestígio, pensando que possuía algum poder, Krsna 
mostrou-lhe qual era a sua verdadeira posição. Episódio semelhante 
ocorreu quando Brahmã foi ver Krsna'em Dvaraka. Quando o por- 
teiro de Krsna informou -ao: Senhor Krsna'que o Senhor Brahmã 
chegara, Krsna quis'saber: “Qual Brahma? Pergunta-lhe qual Brah- 
ma.” O porteiro voltou com esta pergunta, e Brahmã ficou espantado. 
*£Acaso existe outro Brahma além de mim?” pensou ele: Quando 
o porteiro informou ao Senhor Krsna: “É o Brahma de quatro ca- 
beças””, o Senhor Krsna disse; “Oh, de quatro cabeças! Chama os 
outros. Mostra-os a ele.” Esta é a posição de Krsna. Se para Krsna 
o Brahmã de quatro cabeças é insignificante, que dizer então dos 
“cientistas de quatro cabeças?” Os cientistas materialistas: pensam 
que, embora este planeta Terra seja pleno de opulência, todos os 
outros são: vazios. Porque só sabem especular, esta é a sua conclu- 
sáo cientifica. Mas através do Bhagavatam, entendemos que todo 
o Universo está repleto de entidades. vivas em toda parte. Logo;:0s 
cientistas cometem: uma grande tolice, pois, embora não conheçam 
nada, eles desencaminham a população, apresentando-se como cien: 
tistas, filósofos e homens de conhecimento. 
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VERSO 62 


eo RR 
caia marea ferro 


A AAA RRI 


drstvà tvarena nija-dhoranato "vatirya 
prthvyam vapuh kanaka-dandam ivübhipàtya 

sprstvü catur-mukuta-kotibhir anghri-yugmara 
natvã mud-asru-sujalair akrtâbhisekam 


Ta 


drstvã—após ver; tvarena-—com grande velocidade, rapidamen- 
te; nija-dhoranatah—de seu cisne carregador; avatirya—desceu; 
prthvyam=sobre-o solo; vapuh—seu corpo; kanaka-dandam iva— 
como uma vara dourada; abhipatya—caiu; sprstvá—tocando; catuh- 
mukuta-kotibhih—com as extremidades de suas quatro coroas; añghri- 
Yugmam-—os dois pés de lótus; natva-—prestando reverências; mut- 
asru-su-jalaih—com a água de suas lágrimas de alegria; akrta—realizou; 
abhisekam—a cerimônia de ablução de Seus pés de lótus. 


TRADUÇÃO 
Após ver isso, o Senhor Brahmã rapidamente desceu de seu cisne 
carregador, caiu ao comprido como uma vara dourada e com as ex- 
tremidades das quatro coroas que estavam sobre suas cabeças, tocou 
os pés de lótus do Senhor Krsna. Oferecendo suas reverências, ele 
banhou os pés de Krsna com a água de suas lágrimas de alegria. 


SIGNIFICADO 

OSenhor Brahma prostrou-se, ficando tal qual uma vara, e como 
a'tez do Senhor Brahmã é dourada, ele parecia uma vara de ouro 
colocada diante do Senhor Krsna. Quando alguém cai diante de 
um superior-e fica tal qual uma vara, este oferecimento de reverên- 
cias chama-se dandavat. Danda significa “vara”, e vat, “como”. 
Mas não se deve simplesmente dizer: “'dandavar”. Ao contrário, a 
pessoa deve cair. Assim, Brahmã caiu, tocando suas frontes nos pés 
de lótus de Krsna, e seu choro de êxtase deve ser considerado como 


Verso 63] Brahmã rouba 'os meninos e os bezerros 731 


uma cerimónia abhiseka com a qual se faz a ablugáo dos pés de 
lótus de Krsna. 

Aquele que apareceu diante de Brahmá como uma crianga hu- 
mana de fato era a Verdade Absoluta, o Parabrahman (brahmeti 
paramütmeti bhagavàn iti Sabdyate). O Senhor Supremo é narakrti; 
isto é, Ele parece um ser humano. Não se deve ficar pensando que 
Ele tem quatro braços (catur-bahu). Narayana é catur-bâhu, mas a 
Pessoa Suprema parece um ser humano. Isso também é confirmado 
na Bíblia, onde se diz que o homem foi feito à imagem de Deus. 

O Senhor Brahma viu que Krsna, sob Sua forma de vaqueirinho, 
era Parabrahman, a causa fundamental de tudo, mas agora apare- 
cia como uma criança humana, perambulando em Vrndávana com 
uma porção de alimento em Sua mão. Atônito, o Senhor Brahmã 
apressou-se em descer de seu cisne carregador e caiu no solo com 
seu corpo esticado. Habitualmente, os semideuses nunca tocam o 
solo, mas o Senhor Brahmã, voluntariamente abandonando seu pres- 
tígio de semideus, colocou-se diante de Krsna e prostrou-se no solo. 
Embora tenha uma cabeça em cada direção, Brahmã voluntariamente 
caiu ao solo com todas as cabeças e tocou os pés de Krsna com as 
pontas de seus quatro elmos. Embora sua inteligência funcione em 
todas as direções, ele rendeu tudo diante do menino Krsna. 

Menciona-se que Brahma lavou os pés de Krsna com suas lágrimas, 
e aqui a palavra sujalaih indica que suas lágrimas foram purificadas. 
Logo que bhakti se faz presente, tudo se purifica (sarvopadhi-vinir- 
muktam). Portanto, o choro de Brahmã era uma forma de bhakty- 
anubhâva, uma transformação do amor extático transcendental. 


VERSO 63 
See e fc TR: CL | 
met aféed NTE get eg ga: ANEI 


utthayotthaya krsnasya 
cirasya padayoh patan 

aste mahitvam prag-drstam 
smrtvà smrtvà punah punah 


utthaya utthaya—levantando-se repetidas. vezes; Krsnasya—do 
Senhor Krsna; cirasya—demoradamente; pádayoh—aos pés de lótus; 
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patan—caindo; āste—permaneceu; mahitvam—a grandeza; prák- 
drstam—que vira anteriormente; smrtva smrtva—náo se cansando 
de lembrar-se de; punah punah-—repetidas vezes. 


TRADUÇÃO 
Repetidamente levantando-se e caindo diante dos pés de lótus do 
Senhor Krsna por um longo tempo, o Senhor Brahmã não se cansava 
de lembrar-se daquilo que acabara de ver: a grandeza do Senhor. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma numa oração: 


srutim apare smrtim itare 

bharatam anye bhajantu bhava-bhitah 
aham iha nandam vande 

yasyülinde param brahma 


“Que os outros que temem a existência material estudem os Vedas, 
o:smrti e © Mahābhārata, mas prefiro adorar Nanda Mahãraja, 
em cujo quintal engatinha o Brahman Supremo. Nanda Maharaja 
é táo grande que o Parabrahman está engatinhando em seu quintal, 
e portanto eu o'adoro.”” (Padyavali 126) 

Extasiado, Brahmā caíra. Devido à presença da Suprema Persona- 
lidade de Deus, que Se parecia exatamente com uma criança humana, 
Brahmá ficou naturalmente atônito. Portanto, com a voz embargada, 
ele ofereceu orações, entendendo que ali estava a Pessoa Suprema. 


VERSO 64 


Tavira fes ama 
grega fame | 

Fars: TORRE rea: 
aaa naan 


Sanair athotthàya vimrjya locane 
mukundam udviksya vinamra-kandharah 

krtafijalih prasrayavan samühitah 
sa-vepathur gadgadayailatelaya 
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Sanaih—gradualmente; atha—entáo; utthaya—levantando-se; vi- 

fjya—enxugando; locane—seus dois olhos; mukundam—para 
Mukunda, o Senhor Sri Krsna; udviksya—olhando; vinamra-kan- 
dharah—seu pescoço inclinado; krta-arijalih—de mãos postas; pras- 
Tüya-vün—muito humilde; samahitah—sua mente concentrada; sa- 
wepathuh—seu corpo tremendo; gadgadaya—sufocadas; ailata— 
Brahma começou a oferecer louvores; Ilayã-—com palavras. 


TRADUÇÃO 
Depois, levantando-se mui gradualmente e enxugando seus dois 
olhos, o Senhor Brahmã olhou para Mukunda. O Senhor Brahmã, 
com sua cabeça curvada, sua mente concentrada e seu corpo tremendo, 
mui humildemente começou, com palavras sufocadas, a oferecer lou- 
vores ao Senhor Krsna. 


SIGNIFICADO 

Brahma, estando muito alegre, começou “a' verter lágrimas com 
as quais lavou os pés de lótus de Krsna. Repetidas vezes, ele caía e 
levantava-se à medida que recordava' as atividades maravilhosas do 
Senhor. Após repetidas 'reverências por um longo tempo, Brahmã 
levantou-se e esfregou seus ólhos com as mãos. Srila Visvanatha 
Cakravarti Thákura comenta que a palavra locane indica que, com 
suas duas máos, ele enxugou os dois olhos de cada um de seus quatro 
rostos. Vendo o Senhor diante dele, Brahmã começou a oferecer 
prações com grande humildade, respeito e atenção. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Décimo 
Canto, Décimo Terceiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“Brahmã rouba os meninos e os bezerros”. 





